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De Toepassing 


door 


Dr. T. HOEKSTRA. 


De toepassing is een integreerend deel van de preek. Zij 
kan niet worden gemist. Zij is „niet een sloep die achter het 
groote schip aanhangt’ !) maar een deel van het organisme, 
zij vormt met de Verklaring het lichaam van de preek. De 
toepassing mag niet aan den hoorder overgelaten, maar 
moet door den prediker zelf ontworpen worden. 

Er is ook een toepassing, waarvan de hoorder het subject 
is. Het kerklid is verantwoordelijk voor het Evangelie dat 
tot hem kwam, moet het Woord Gods in zich opnemen en 
in zijn leven verwerkelijken. Zal hij dat kunnen, dan moet 
de toepassing door den Evangeliedienaar voorafgaan, de preek 
moet ‘hem prikkelen tot persoonlijke toepassing en hem daarbij 
Teiden. 

Er is ook een toepâássing des Woords door den Heiligen 
Geest. Deze is de voornaamste. De uitnemendste applicatie 
van den dienaar des Woords zal niet baten en de persoon- 
lijke toepassing door den hoorder zal achterwege blijven, zoo 
de Heilige Geest het hart niet opent en het Woord niet doet 
indalen in de ziel. De dauw des Geestes moet den akker 
onzes harten bevochtigen en vruchtbaar maken, zal het zaad 
des Woords ontkiemen en zich ontwikkelen. Hoewel de 
Heilige Geest niet aan de middelen is gebonden, behaagt het 
Hem toch zich daarvan te bedienen. Het gebeurt, dat Gods 
Geest een op zichzelf tamelijk dorre en gebrekkige prediking 


1) Kuyper. Onze Eeredienst, blz. 329. 
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zegent aan een hart dat naar Jezus dorst. Dit ontslaat echter 
den dienaar des Woords allerminst van de verplichting met 
aanwending van alle energie het Woord in toepasselijken 
vorm tot zijn hoorders te brengen. Wie getrouwelijk arbeidt 
zoowel in de verklaring als in de toepassing van den tekst, 
mag den zegen van Boven verwachten. 

De prediker is dus geroepen het Woord Gods in contact 
te brengen met den hoorder, het als het ware te leggen. 
onmiddellijk vóór de deur van zijn hart. Het edel metaal uit 
de mijn der Heilige Schrift opgedolven, moet in pasmunt 
worden uitgereikt. De waarheid die uit den tekst is opge- 
diept, moet vloeibaar worden gemaakt, met den mensch 
in verbinding gebracht en aangewend op het rijke leven in 
al zijn schakeeringen en standen, zoowel het natuurlijke als. 
het geestelijke. E 

Toepasselijk was de prediking van den Heere Jezus. Toe 
passelijk de prediking der apostelen. Zij hebben het Woord. 
Gods zóó verkondigd, dat de kennis werd verhelderd en 
de dwaling bestreden, de wil in actie gezet en het ver- 
slagen gemoed getroost. Paulus zegt, dat wie profe- 
teert den menschen spreekt stichting en vermaning en ver 
troosting (Ìl Cor. 14: 3); aan Timotheus schrijft hij: predik 
het Woord, houd aan tijdig en ontijdig, wederleg, bestraf, 
vermaan in alle lankmoedigheid en leer (2 Tim. 4: 2). De 
Schrift is nuttig tot leering, tot wederlegging, tot verbetering, 
tot opvoeding in de rechtvaardigheid (2 Tim. 3:16). Al wat 
te voren geschreven is, dat is tot onze leering te voren ge- 
schreven, opdat wij door lijdzaamheid en vertroosting der 
Schriften hoop hebben zouden (Rom. 15 : 4). 

In verband met hetgeen de Heilige Schrift ons aangaande- 
de prediking leert heeft de Homiletiek van alle eeuwen der 
Christelijke kerk, zij het op onderscheiden wijze en met ver- 
schillende „Betonung'', gewezen op de noodzakelijkheid van 
het toepasselijk karakter dat de prediking moet dragen. In 
de eerste Homiletiek (zoo zouden we het werkje van Augus- 
tinus de doctrina christiana Lib. IV kunnen noemen) heeft 
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deze uitnemende prediker het doel van de prediking aldus 
omschreven, dat de waarheid het verstand moet verlichten, 
het gemoed bezielen en den wil buigen (ut veritas pateat, ut 
veritas placeat, ut veritas moveat). De Gereformeerde homi- 
leten hebben, in navolging van Hyperius, door hun leer van 
de usus er nadruk op gelegd dat het Woord Gods op alle 
toestanden des levens moet worden aangewend. En één van 
de nieuwere homileten in Duitschland, Kleinert, zegt op blz. 
85 van zijn Homiletiek in aansluiting aan een bespreking van 
de genera van Hyperius, dat de prediker er door deze aan 
herinnerd wordt dat hij zijn taak niet volbrengt, wanneer hij 
zich tevreden stelt met eenvoudig den tekst uit te leggen of, 
wat nog minder is, met een redeneeren over den tekst of 
langs den tekst heen, maar dat uit den tekst realiteiten, 
levenswaarden, brood voor de zielen naar boven moet ge- 
bracht en der gemeente aangeboden worden. 


Trachten we nu het wezen van de toepassing nader te 
omschrijven. Allereerst komt de vraag aan de orde, waf toe- 
gepast moet worden. Het spreekt vanzelf en behoeft geen 
nader betoog dat een toepassing naar een vast schema, 
voortdurend met denzelfden inhoud, en soms ook nog met 
constante termen, niet in overeenstemming is met den eisch 
die aan de bediening des Woords in de vergadering der ge- 
loovigen is te stellen. Dit gevaar wordt vermeden, wanneer 
door den prediker de hoofdgedachte van den tekst wordt 
toegepast. Is een tekst goed gekozen, dan bevat hij een 
speciale gedachte, hij heeft iets eigens en brengt een bepaald, 
omlijnd Woord Gods. De hoofdgedachte van den tekst moet 
op onderscheiden wijze, in verband met de behoefte der ge- 
meente, geappliceerd worden. Uit den tekst worden ook 
andere gedachten afgeleid die aan de hoofdgedachte onder- 
geschikt zijn, en deze kunnen, voorzoover de prediker het 
noodig acht, eveneens op de practijk van het leven aange- 
wend, maar vóór alles zweeft hem bij het mediteeren, op- 
schrijven en uitspreken van de preek de hoofgedachte voor 
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den geest, die in talrijke variaties wordt behandeld. Steeds 
weer wordt de objectieve hoofdgedachte in het subjectieve 
getransponeerd. 

Vooral bij teksten, die uit verscheidene verzen bestaan, 
loopt de prediker gevaar niet alleen bij de explicatie maar 
met name bij de applicatie zich te verliezen in bizonderheden 
en de hoofdgedachte onder die bizonderheden te begraven. 
Door op deze klip te stranden, liet de behandeling van een 
historischen tekst menigmaal een gevoel van onbevredigdheid 
na, nietalleen bij den hoorder maar ook bij den prediker. Geen 
beter middel hiertegen dan sterke concentratie van gedachten en 
formuleering van de hoofdidee in een thema. Wanneer het 
thema helder is en de deelen logisch aan het thema zijn 
gesubordineerd, valt het betrekkelijk gemakkelijk ook in de 
toepassing eenheid te krijgen en één gedachte de ziel der 
hoorders in te dragen. 

Daarom laat een preek zonder thema en verdeeling, ook ten 
opzichte van de toepassing, vaak een verwarrenden indruk 
bij het kerklid achter. De dominee, zoo klaagt men, heeft vele 
goede en ware dingen gezegd, maar ik kan de preek zoo 
moeilijk volgen, er weinig van mee naar huis nemen en er 
haast niets van navertellen. lemand vergeleek zulk een preek 
eens bij een zak erwten die over het hoofd van den hoorder 
werden uitgeschud en die hij nu mag oprapen, wat echter de 
meesten niet doen. Deze vergelijking hinkt en is verre van 
mooi, maar maakt wel duidelijk wat de klager bedoelde. Er 
worde dus op aangedrongen dat, al moeten ook ondergeschikte 
gedachten geappliceerd, in de eerste plaats de hoofdidee van 
den tekst, in het thema geformuleerd, wordt toegepast. Dan 
is er eenheid in de preek en heeft iedere preek haar eigen 
toepassing. 


Wanneer thans de vraag gesteld wordt op wie of waarop 
het Woord Gods zijn toepassing vindt, dan antwoorden we 
dat het Woord in aanraking gebracht moet worden 
met de kerkleden zooals zij zich in onderscheidene sferen be- 
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wegen, en het zijn licht moet laten. schijnen over de ver- 
schillende levensterreinen. Centraal is hier het godsdienstige, 
de verhouding tot God is de voornaamste en beheerscht alle 
andere relaties, waarin een mensch kan komen te staan. Voorts 
wordt van uit dit centrum belicht heel het cultureele 
leven, dat niet als neutraal terrein naast het godsdienstige 
ligt, maar van uit het standpunt der religie wordt beschouwd 
en gewaardeerd. 

Zoo moet, om enkele voorbeelden te geven, het Woord 
toegepast op de politiek en door den prediker uit de 
H. Schrift afgeleid worden naar welke beginselen de 
overheid heeft te regeeren en hoe de Christenen als goede 
onderdanen zich jegens de overheid hebben te gedragen. 
Vooral in dezen tijd, nu de revolutiebacil de inwendige deelen 
van het organisme der politieke samenleving aantast en het 
bolsjewistisch onkruid wortel schiet in kringen waar men 
vroeger meende dat het nooit een voedingsbodem zou vinden, 
is het noodzakelijk van uit teksten als Rom. 13: 1—4, 1 Petri 
2:13—17 en dergelijke, lijnen te trekken waarlangs de christen 
op politiek gebied naar Gods Woord moet denken en han- 
delen. 

Ook op sociaal gebied behoeven we voorlichting door de 
bediening des Woords. De prediker mag zich aan de ver- 
antwoordelijke taak niet onttrekken uit Gods Woord af te 
leiden wat naar Zijn wil de patroon den arbeider en de 
arbeider den patroon verschuldigd is. Het sociale vraagstuk 
is brandend genoemd, en terecht, maar het is vooral brandend 
in dezen zin, dat er christenen zijn die in de sociale actie ge- 
vaar loopen de Goddelijke lijn uit het oog te verliezen en de 
vakvereenigingen te schoeien op revolutionaire leest. Hoewel 
de toestanden in onze maatschappij gansch anders zijn dan 
in de apostolische aera, hebben teksten als Ef. 6 : 5—9, 
Coll. 4:1, 1 Petri 2: 18—20 ook wat te zeggen aan patroons 
en arbeiders in den tegenwoordigen tijd. 

Voor de verhoudingen in het huisgezin biedt de Heilige Schrift 
eveneens de directieven. Zij geeft in de heilige historie voor- 
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beelden en vermaant ons door den Spreukendichter en door 
de apostelen hoe de echtgenooten zich jegens elkaar en ouders 
en kinderen wederkeerig zich zullen gedragen. Ín het lichaam 
der Kerk zijn in dit opzicht zwakke plekken, er zijn wonden 
die zonder aanzien des persoons in de prediking moeten open- 
gelegd en behandeld worden met de gezondmakende medicijnen 
uit de geestelijke apotheek van Gods Woord. Niet alleen 
in de Catechismusprediking over het vijfde gebod maar ook 
in de morgengodsdienstoefening zij er op gewezen dat het 
bv. in strijd is met de roeping van christenouders om des 
Zondags bij kennissen of vrienden op bezoek te gaan terwijl de 
kinderen thuis aan zich zelf over gelaten worden, of dat christen- 
ouders maatschappelijke posities voor hun kinderen kiezen, 
waarvan ze van te voren weten dat deze in hun werkkring 
gedwongen zullen worden den dag des Heeren te ontheiligen 
en in zóó groote verleiding der zonde zullen komen, dat ze 
hoogstwaarschijnlijk geestelijk te gronde gaan. Er zijn ouders 
die de ziel van hun kind aan proefnemingen wagen, 
waaraan ze niet gaarne zijn lichaam zouden blootstellen. Ook 
de eisch van gehoorzaamheid der kinderen aan de ouders 
mag bij de tegenwoordige toestanden wel speciaal behandeld 
worden. 

Op de organismen van wetenschap en kunst moet de 
radiumbestraling van Gods Woord ook worden aangewend. 
De geleerde en de kunstenaar moeten van den kansel worden 
onderwezen en vermaand. Niet alsof de dienaar des Woords 
een christelijke wetenschap of christelijke kunst zou hebben 
op te bouwen en de speciale principia voor deze cultuur- 
machten zou hebben te formuleeren. Hij zou dat in verreweg 
de meeste gevallen niet kunnen en het vloeit trouwens uit 
zijn roeping als Evangeliedienaar niet voort. Maar wel toone 
hij aan, dat alleen de Heilige Schrift op de laatste en diepste 
vragen die zich hier voordoen het antwoord geeft. Hij ont- 
wikkele met kracht de gedachte dat alle wetenschap en 
kunst er is om Gods wil. Valsch is de leuze dat de weten- 
schap er is om de wetenschap en de kunst om de kunst. 
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Beiden zijn dienaressen Gods en bestaan om Hem. 

Zal in den middellijke weg de toepassing van het Woord 
Gods op deze onderscheidene levensgebieden doel treffen, 
dan moet de toepassing niet in het algemeene blijven hangen 
maar zich verbizonderen, en van het abstracte tot het con- 
creete overgaan. Van het algemeene moet de toepassing 
voortschrijden tot de toestanden onder een bepaald volk en 
in een kerkengroep, ja tot de gemeente waarin de dienaar 
arbeidt, tot het milieu waarin de hoorders in dezen tijd leven. 
Wanneer het Woord Gods op een bepaalden toestand in 
eigen gemeente wordt toegepast, moet zulk een toestand 
beschreven, met het Woord Gods belicht en op reformatie 
aangedrongen. Bij het beschrijven van speciale toestanden 
in de gemeente moet de prediker het bizondere typeeren en 
een bepaalde groep schetsen. Uit het voorgesteld type trekt de 
hoorder de conclusie voor zichzelf. Nooit teekene de prediker 
een toestand zóó in finesses, dat ieder weet welk speciaal 
geval wordt bedoeld en welke personen er bij betrokken zijn. 

Het spreekt vanzelf dat een dienaar des Woords er zich 
nooit toe moet laten verleiden de toepassing te gebruiken 
om de verkeerdheden van den plaatselijken burgemeester, 
het hoofd der school, een bekenden patroon of een in 
de sociale actie vooraanstaand arbeider, hetzij ze kerklid zijn 
of niet, aan te duiden en hun individueele zonden aan te 
wijzen en te bestraffen. Dit is niet fijn gevoeld, heeft nooit 
goede uitwerking en is trouwens niet naar het Evangelie. 
De personen wie de openbare castigatie treft, worden allicht 
verbitterd, en, zoo ze in het politieke of sociale leven voor- 
gangers zijn, wordt hun gezag ondermijnd. Verward wordt 
de cura generalis in de bediening des Woords met de cura 
specialis in het huisbezoek. Acht men zich geroepen iemand 
persoonlijk te vermanen, dan geschiede dit onder vier oogen. 
Het is noodig in de toepassing te specialiseeren, maar de 
speciale gevallen moeten in de preek zóó worden behandeld, dat 
ze een groep kenschetsen en een type, geen persoon, aanduiden. 

Uit hetgeen tot dusver over de toepassing is gezegd volgt 
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reeds, dat het toepasselijk deel van de preek waarlijk niet het 
gemakkelijkste is. Het eischt van den prediker eene groote 
menschenkennis, hij moet zijn tijd verstaan, „bij zijn. Voorts 
js noodig een nauwgezette studie van de Heilige Schrift en 
een grondige kennis van Schriftgedeelten die gewoonlijk te 
veel verwaarloosd worden, nl. de paranaetische gedeelten 
der Nieuw Testamentische brieven. 

Het behoeft geen nader betoog, dat niet iederen Zondag 
bij elke preek de waarheid naar de bovengenoemde gezichts- 
- punten wordt toegepast. Dat zou niet alleen de preek veel 
te lang maken en tot eindelooze herhaling van bekende zaken 
voeren, maar ook het wezen van de preek als bediening des 
Woords aantasten. Elke tekst bevat een speciale gedachte 
die een eigen toepassing eischt. Daarom is hier groot variatie 
mogelijk en beslist de tekstkeuze voor het gebied, waarop de 
waarheid zal worden toegepast. Hieruit volgt dat de prediker 
zelf bepalen moet in welke richting overeenkomstig den tekst- 
inhoud de toepassing zich moet bewegen. Ook van uit dit 
gezichtspunt zij gewaarschuwd tegen eenzijdige tekstkeuze en 
dringend aanbevolen nu en dan vervolgstoffen te behandelen. 
Heel de raad Gods moet verkondigd worden, in alle levens- 
sferen moet het licht van het Woord stralen. 


Eén gebied is er waarop elke preekstof moet worden aan-- 
gewend, nl. het godsdienstige leven. Altijd moet de prediker 
het woord projecteeren in het religieuze denken, willen en 
gevoelen van zijn hoorders. Omdat het hart van heel de 
H. Schrift is het heil dat God ons bereidt in Jezus Christus 
en in ieder onderdeel van de H. Schrift de polsslag van het 
hart wordt gevoeld, moet in elke preek de hoorder geplaatst 
voor het aangezicht van Jezus Christus en aangewezen worden 
hoe ieder in leer en leven, in denken en doen, in 't ver- 
borgen en in ‘topenbaar tegenover dien Christus staat. Elke 
prediking is een bedienen van de sleutelen der hemelrijks : 
het hemelrijk wordt den geloovigen geopend, den ongeloovigen 
toegesloten. 
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Daaruit volgt, wat de oude Gereformeerden noemden en 
waarop Dr. A. Kuyper ook weer vollen nadruk legt), het 
onderscheidenlijk prediken. Er moeten in de preek demarcatie- 
lijnen getrokken, onderscheidingen gemaakt; dood en leven, hel 
en hemel, zonde en genade worden voorgesteld en zoo dicht 
mogelijk bij het bewustzijn van den hoorder gebracht. 

De eerste, groote onderscheiding is die van bekeerden 
en onbekeerden. Die ontzaglijke onderscheiding moet zóó 
concreet worden geteekend, dat ieder bij nauwgezette over- 
weging kan weten, hoe hij tegenover Christus staat. 

Er zijn in de gemeente van Jezus Christus, de Heilige 
Schrift leert het ons en de ervaring bevestigt het, on- 
bekeerden. De prediker tracht bij hun ziel aan boord te 
komen en hen tot de overtuiging van de zware zonde 
van het onbekeerd zijn te brengen. De manier, waarop hij 
dit doet, is zeer verschillend en hangt af van de speciale 
waarheid die hij verkondigt. Ook leent de eene tekst er zich 
beter toe om dit heel kort, de andere om het breed te doen. 
Hier is veel variatie. Maar gebeuren moet het, zal hij ge-- 
trouw zijn. 

Naar gelang van den tekst moet het Woord toegepast 
worden op de onmondige leden der gemeente die in hun 
wandel toonen de wereld meer lief te hebben dan den dienst 
des Heeren, op hen die, misschien niet verre van het koninkrijk 
Gods, de beslissende keuze steeds weer uitstellen omdat zij 
met zonden die hun lief geworden zijn niet willen breken, 
op hen die reeds lang tot onderscheid van jaren kwamen 
en nog geen openbare geloofsbelijdenis aflegden, op de ge-- 
veinsden die een vertoon van godzaligheid hebben maar God 
in waarheid niet kennen, op de lauwen die vroeger belijdenis. 
van hun geloof deden, maar nu koud zijn noch heet en met 
traditioneele godsdienstige vormen zich tevreden stellen. 

Voor dezen en dergelijken meer moet de prediking onfdek- 
kend zijn, het karakter hunner zonde, zoo ontzettend omdat ze 


1) Dr. A. Kuyper. Onze Eeredienst, blz. 329. 
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midden in de gemeente des Verbonds den God des Verbonds 
niet eeren, moet bloot gelegd worden, van hun vonden en uit- 
vluchten moet de onhoudbaarheid worden aangewezen, tegen- 
werpingen en drogredenen beantwoord, om dan bestraffend 
en waarschuwend, lokkend en biddend te roepen tot be- 
keering. Te krachtiger kan die roepstem zijn omdat de Heilige 
Doop verplicht tot een nieuwe gehoorzaamheid en de God 
aller genade beloofd heeft op het ootmoedig gebed alles wat 
ons ontbreekt te willen schenken. Vooral in onzen tijd, waarin 
sommigen zoo zelden zich plaatsen voor de heiligheid en recht- 
vaardigheid Gods, en kennis van zonde en diep schuldbewust- 
zijn bij velen ontbreekt, is ontdekkende prediking beslist nood- 
zakelijk. Onder Gods zegen zal deze prediking effect sorteeren, 
wanneer de dienaar des Woords niet in algemeenheden blijft 
hangen, maar in de ziel van den onbekeerde, nu eens van 
dit, dan weer van een ander type, afdaalt en in fijne analyse 
van zijn zoogenaamd religieuze leven, de zondevezelen 
bloot legt, de doodelijkheid van de krankheid aanwijst, om 
dan Jezus te prediken die al onze krankheden geneest en het 
leven verlost van het verderf. Doen zich bij intellectueelen 
„bezwaren voor om tot het geloof te komen, dan worden ook 
die besproken. Uitnemend kan dit laatste geschieden bij de 
toepassing van een tekst als: indien gij u niet verandert 
en wordt gelijk de kinderkens, zoo zult gij in het koninkrijk 
„der hemelen geenszins ingaan. (Math. 18 : 3). 

Is het de roeping van den dienaar den tekst toe te passen 
op hen die niet tot bekeering kwamen, hij behoort in de tweede 
plaats den tekst te brengen tot het hart van hen die in beginsel, 
met mindere of meerdere bewustheid, den Heere Jezus lief- 
hebben. Daartoe past hij het Woord Gods aan bij de 
geestelijke ervaring der geloovigen. Dit deel van de preek 
moet dus bevindelijke prediking zijn. Bevindelijk, niet: 
gemoedelijk, want indien de toepassing alleen gemoedelijk 
werd en dus uitsluitend inwerkte op de religieuze affecten, 
zou zij ontsporen. 

Het begrip „bevindelijk" is ruimer dan het begrip „gemoe- 
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delijk” in religieuzen zin genomen. Onder bevinding is te ver- 
staan hetgeen de Christen in zijn geestelijk leven, hetzij meer 
normaal hetzij meer abnormaal, ondervindt, wat hij ervaart 
zoodra het werk van Christus door den Heiligen Geest aan het 
hart wordt toegepast. Omdat religie de in relatie tot God 
staande acte van den mensch is die over al zijn zielefuncties 
beschikt, leert ons de analyse van het geestelijke leven dat 
er in de bevinding acten zijn die meer op het verstand, 
anderen die meer op den wil, anderen die meer op het ge- 
moed betrekking hebben. Met opzet zeg ik, meer betrekking 
hebben, omdat acten als geloof, vreugde in God, begeeren 
naar Gods gemeenschap, geen acten zijn van de functies (of 
vermogens), maar van den mensch, van de persoonlijkheid, 
van het ik. Al domineert bij een acte ook een bepaalde 
functie, de andere functies zijn op dat moment niet inhoud- 
loos of werkeloos. Bij het zaligmakend geloof b.v. treedt 
het kennend ik als domineerend op, het ken-element is primair 
in het geloof, maar gemoed en wil werken mee, waarom 
dan ook terecht in de definitie van het geloof door de dog- 
matici, naast het kennen ook het vertrouwen (en het toe- 
stemmen) wordt opgenomen. De vreugde in God is in de 
eerste plaats een acte van het gevoelend ik, maar de vreugde 
richt zich op een object dat gekend wordt en verbindt zich 
onmiddellijk met edele strevingen van den wil. De begeerte 
om God te dienen is een acte van het sfrevend ik, maar 
betrekt zich tegelijk op een object dat gekend wordt en 
gaat gepaard met emoties van het gemoed. 

Onze bevinding breidt zich alzoo uit over de drie zones in 
ons religieuze leven, over kennen, gevoelen en streven (willen). 

De toepassing moet zich richten op dien rijkdom van het 
geestelijke leven en nu eens (dat hangt van den tekst en 
ook van den toestand der gemeente af) den nadruk leggen 
op het ken-element, dan weer op het gemoeds-element, dan 
weer op het streef-element in de bevinding. 

Het is een feit dat veel onhelderheid in het geestelijke leven, 
„onvastheid aangaande zijn staat voor God, twijfel, voortkomt uit 
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gebrek aan kennis. Daarom is het noodig, dat in aansluiting aan 
Gods Woord geteekend wordt hoe de H. Geest in den regel 
werkten op welke wijze het geestelijke leven zich ontwikkelt. 
Bevinding leert dat van een jong boompje geen groote massa 
voldragen vrucht te wachten is en het geestelijk leven van 
een jeugdigen Christen meer bekoorlijk dan vruchtdragend 
is. Ook doet de bevinding ons het geestelijke leven in zijn 
rijke variatie kennen; schadelijk werkt het methodisme, d.i. 
de voorstelling dat ieder precies denzelfden bekeeringsweg 
moet hebben doorgemaakt als iemand die in zijn kring voor 
een diep ingeleid kind Gods wordt gehouden. Bestrijding dat 
men de onvergeeflijke zonde heeft bedreven, zal in de meeste 
gevallen wijken, wanneer helder is aangetoond waarin de 
lastering van den Heiligen Geest bestaat. Zoo is toepassing 
op de kenacten in het bevindelijke leven nuttig en nood- 
zakelijk. 

Het gemoedelijke leven behoort ook tot de bevinding. 
Hier is het terrein van de religieuze mystiek. Door bezielde 
prediking van de goedheid Gods en de dierbaarheid van 
Christus, door bij historische stoffen het verloop der dingen 
te schilderen en de personen in hun zielbeweeg te teekenen 
zal de dienaar des Woords op het gemoed kunnen inwerken, 
religieuze gevoelens als berouw, vreugde, hoop, in actie 
zetten en door het aanbrengen van quietieven in de troostpredi- 
king het geschokt gemoed een sfeer van heilige kalmte en 
geestelijke rust binnenleiden. Heerlijk is de vrucht, als door 
den gemoedelijken factor in de toepassing een stilte zich over: 
onze ziel vlijt, zooals de 13lste psalm die beschrijft. 

De prediker heeft ook het volitieve element in de toe- 
passing toe zijn recht te doen komen. Wat de beweging 
der ziel in heilig begeeren en Gode aangenaam streven be- 
lemmert, moet de prediker wegnemen en zooveel motieven. 
tot het volbrengen van Gods wet bijbrengen, dat de wil 
in actie gezet werdt. Weet de homileet hier te teekenen den 
vaak zwaren zielestrijd van den Christen, de bange worsteling 
tusschen den ouden en den nieuwen mensch, dan komt er 
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contact, de christen voelt dat de prediker hem in zijn strijd 
verstaat, en luistert naar de wenken, die gegeven worden 
om het christendom te beoefenen in de levenspractijk. 

Het bevindelijke leven kan behalve van uit het gezichtspunt 
den drie zielefuncties ook beschouwd worden naar de leef- 
tijden. Het geestelijke leven van het kind, van den jongeling, 
van den volwassene, van den grijsaard draagt bij ieder van 
die een eigen cachet, kent eigen moeilijkheden en bezwaren, 
heeft eigen zonden. Er kan b.v. op gewezen worden hoe in den 
tegenwoordigen tijd, waarin de een nog harder jaagt dan 
de ander en sommigen voor niets anders tijd hebben dan 
voor „de zaken”, er groot gevaar bestaat dat het geestelijke leven 
van den volwassen man door invloed van „de zaak’ wordt 
gedempt, de teere religieuze aandoeningen afgestompt worden 
en de christen geestelijk gaat kwijnen. De vraag kan ook worden 
gesteld of we de waarheid wel voldoende toepassen op 
onze kinderen, de noodzakelijkheid van bekeering en de 
heerlijkheid van den dienst van Jezus hun wordt voorgesteld, 
en de geestelijke spijze zóó wordt toebereid, dat jonge 
menschen wier ziel door allerlei invloeden van binnen en 
van buiten uit het evenwicht is geraakt, begeerig naar dat 
voedsel grijpen. Hier is een breed terrein voor de psychologie 
der religie en voor de toepassing. 

We kunnen het bevindelijke leven ook beoordeelen naar 
den maatstaf van het normale of abnormale. Niemand is 
geestelijk volkomen gezond omdat de oude mensch den nieuwen 
mensch voortdurend bestookt en in zijn ontwikkeling be- 
lemmert. Vandaar dat er verschijnselen zijn, die we onder 
de rubriek van niet-gezonde kunnen rangschikken als geeste- 
lijke gedruktheid, verlatenheid, twijfelmoedigheid, gebrek aan 
gebedsbehoefte, geringe vordering in heiligmaking, of ook 
bepaald ongezonde verschijnselen als lijdelijkheid, werkheilig- 
heid, intellectualisme, overgeestelijkheid, mysticisme. Hier 
heeft de toepassing een onoverzienbaar arbeidsveld. De gees- 
telijke krankheden moeten beschreven, de oorsprong moet 
nagespeurd en het medicijn uit de Heilige Schrift, op goede 
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wijze door den kundigen apotheker toebereid, worden 
aangeboden. 


Na zoo in enkele lijnen den eisch der toepassing nader 
omschreven te hebben, rijst onwillekeurig de vraag in 
het hart: Wie is tot deze dingen bekwaam? Met Paulus 
willen we antwoorden: Onze bekwaamheid is uit God. 
Laat ons, dienaren van het Evangelie, veel bidden dat Hij 
ons bekwaamheid schenke om echt toepasselijk, bevindelijk 
te preeken en alzoo niet alleen een prediker over Jezus maar 
ook een leidsman tot Jezus te zijn. In den middelijken weg 
zal de prediker zich tot deze gewichtige taak (want het maken. 
van de toepassing is veel moeilijker dan van de verklaring, 
reden waarom de toepassing, fenminste wat den inhoud be- 
treft, nooit mag geïmproviseerd worden) kunnen voorbereiden 
door verige studie. 

Een schat van bevindelijke kennis kan hij opdoen uit de 
Heilige Schrift zelf, zoo wel uit de levens der vromen die 
in hunne licht- en schaduwzijden werden geteekend alsook 
uit de Psalmen. Het zou de moeite loonen een boek over 
de religieuze psychologis van de Psalmen te schrijven. Voorts 
kan hij stof putten uit eigen geestelijke ervaring; zelfkennis. 
is vooral voor den predikant onmisbaar; hij kan anderen ten 
gids zijn, wanneer hij in het labyrinth van eigen hart den 
weg weet. Noodzakelijk is voor den dienaar des Woords 
kennis van het geestelijke leven in eigen gemeente. Hij moet 
door geregeld jaarlijksch huisbezoek den stand van het 
geloofsleven bij de enkele gemeente-leden afzonderlijk en 
bij de gemeente in het algemeen leeren kennen. Zal de toe- 
passing niet in algemeenheden verloopen, maar aansluiting 
vinden bij de moeilijkheden en vragen die zich bij de leden 
voordoen, dan is stelselmatig huisbezoek voor den dienaar 
des Weoords onafwijsbare eisch. Trouwens niet alleen ter 
wille van doelmatige prediking maar ook om den opbouw 
der gemeente, het waken over de kudde, zoowel wat leer als. 
leven betreft, is het huisbezoek een van de ambtelijke functies. 
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van den dienaar des Woords, die in de eerste plaats vervuld 
moeten worden. Gaat het getal zielen de duizend te boven, 
dan is het voor den dienaar des Woords die voldoenden. 
tijd zal hebben om te studeeren niet mogelijk naast huisbezoek 
alle andere functies van zijn ambt naar behooren waar te- 
nemen. Beter dan hem geheel of gedeeltelijk van het huis- 
bezoek vrij te stellen is voor andere werkzaamheden van 
hulpkrachten gebruik te maken. 

Ook uit boeken kunnen we van de psychologie der religie 
veel leeren. De practische werken van oude Gereformeerden 
als Amesius, Voetius, W. Teellink, Lodensteyn, W. à Brakel, 
zijn uit dit gezichtspunt de moeite van het lezen wel waard. 
De werken van Erskine en de meditaties van Kuyper leiden 
in de mysterien van het bevindelijke leven in. Een boek 
dat voor de kennis van de geestelijke ervaring bizonder 
aanbevolen kan worden is het werk van J. van Andel, 
Pastorale Brieven. 


Ten slotte roeren we nog de vraag aan, welke de plaats 
is van de toepassing in de preek. Sommigen zijn gewoon in 
navolging van de predikers uit vorige eeuwen steeds eerst 
de verklaring van den tekst te geven en daarna de toepassing. 
In bepaalde gevallen (b.v. bij gelijkenissen en historische 
stoffen die veel exegese vragen) kan dit aanbevelenswaardig 
zijn, maar over het algemeen is deze methode niet de meest 
wenschelijke. De prediker loopt gevaar in de toepassing een 
repetitie te geven van de tekstverklaring (wat voor de hoor- 
ders die goed geluisterd hebben minder aangenaam is en 
verslapping van de opmerkzaamheid veroorzaakt) en de toe- 
passing telkens naar een vast schema te behandelen. 

Het is daarom veel beter de toepassing door de verklaring 
heen te vlechten, hier en daar terloops een opmerking te 
maken, of aan het eind van een hoofddeel of onderdeel ter- 
stond in het subjectieve te projecteeren. Wanneer de toe- 
passing in de geheele preek wordt verwerkt, draagt de 
explicatie een applicatief karakter. 
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Van de toepassing is onderscheiden het slot van de preek. 
De toepassing hetzij die in de verklaring verwerkt wordt 
of zelfstandig na de verklaring volgt, behoort tot, wat de 
de oude Gereformeerden roemden, het lichaam van de pre- 
dikatie. Van dit lichaam is onderscheiden de inleiding en het 
slot. Het slot van de preek kan een applicatief karakter 
dragen, heeft dit bij sommige predikers in vele gevallen, maar 
behoeft dit toch niet te hebben. Wel moet in het slot de 
hoofdgedachte van den tekst nog eenmaal in helder licht 
geplaatst worden, opdat onder den zegen van Boven de 
leden der gemeente de vergadering verlaten onder den indruk 
van de groote en heilrijke Godsgedachte, die het onderwerp 
“was van de preek, 
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Wet en belofte in het Oude Testament en in 


het Farizeesche Jodendom 
door 


Dr. J. RIDDERBOS. 
II. 
(Vervolg en Slot) 


Vragen we thans, hoe het Farizeesche Jodendom uit den 
tijd van Jezus'omwandeling tegenover deze dingen stond, 
dan blijkt ons aanstonds, dat we hier zijn overgegaan in 
eene geheel andere geestelijke atmosfeer, dan die waarvan 
de bladzijden des Ouden Verbonds zijn doorademd. 

Principiëel anders is vooreerst de beschouwing, die dit 
Jodendom koestert aangaande de beteekenis der wet. Immers 
komt deze hierop neer, dat de wet wordt gehouden voor 
het middel, om, als een rechtvaardige, verdienste bij God 
te verwerven, en dus aanspraak op loon te kunnen laten 
gelden. 

Dit hangt onmiddellijk samen met de opvatting, die men 
had van de gerechtigheid Gods. Zooals we vroeger zagen!), 
had het Jodendom de Oudtestamentische idee van de reddende 
gerechtigheid Gods niet vermogen vast te houden, en in 
plaats daarvan in het middelpunt van het godsdienstig leven 
gesteld de gedachte aan eene „neutrale gerechtigheid Gods, 
die niets anders doet dan aan een iegelijk vergelden naar 
zijn werken. 

Deze nieuwe beschouwing van Gods gerechtigheid brengt 
natuurlijk ook eene andere opvatting der menschelijke ge- 
rechtigheid met zich mede. Weer gansch anders dan in het 
Oude Testament, heet nu rechtvaaardig hij, die aan deze 
gerechtigheid Gods voldoet door hef volbrengen van de 
voorschriften der wet. 


1) In dit tijdschrijft, 20e jaargang afl. 1. 
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Systematisch uitgewerkt vindt men deze beschouwing in 
de z.g.n. Rabbijnsche litteratuur, d.i. de geschriften, welke ont- 
staan zijn uit den arbeid, dien de schriftgeleerden of Rabbijnen 
aan de Heilige Schriften te koste legden!), tot welke litteratuur 
dan onder meer ook de Talmud behoort. Al dateeren deze 
geschriften uit eene latere periode dan wij hier bespreken, 
toch hebben ze ook voor de kennis van ons tijkvak genoeg 
belang om er hier iets nader op in te gaan. 

Naar de opvatting, die in deze Rabbijnsche geschriften. 
aan het woord komt, gaat heel de werkzaamheid Gods jegens 
den mensch hierin op, dat Hij hem beloont voor de ver- 
vulling en hem straft voor de overtreding der wet. Juist 
daartoe heeft Hij de wet gegeven, om een regel te hebben, 
waarnaar Hij zijn verhouding tot den mensch kan bepalen. 
Speciaal wordt er nadruk op gelegd, dat Hij aan Israel de 
wet heeft geschonken, opdat Israel zich door hare vervulling 
verdiensten zou kunnen verwerven. 

Elke weldaad, door God den mensch bewezen, veronder- 
stelt dan ook aan de zijde des menschen eene verdienste, 
die hij zich door vervulling der wet heeft verworven. Daar 
deze verdiensten zeer verschillend zijn, is ook de mate, 
waarin Gods welgevallen op den mensch rust en Hij dezen. 
in Zijne gemeenschap doet deelen, zeer onderscheiden; en 
hierbij worden de volmaakten tot een soort van middelaars: 
voor de anderen, wier eigen geringe verdienst niet toereikend 
is, om de gemeenschap Gods te verkrijgen. 

Maar nog een andere, hoogst belangrijke gevolgtrekking: 
vloeit uit dit wettisch beginsel voort: het maakt ook, dat 
geen mensch in dit leven van de Goddelijke gunst als van 
een blijvend bezit verzekerd kan zijn. Immers blijft hij in 
zijne wetsbetrachting niet steeds zichzelf gelijk, en is dus ook 
de som zijner verdiensten aan allerlei schommelingen onder 
hevig. Zoolang dat nog het geval is, kan God de rekening 
niet afsluiten, en blijft het tot het einde een open vraag, 
wat tenslotte de overhand zal hebben: schuld of verdienste, 
__1) Vgl Schürer a.w. 1 bl, 112: Köberle a w. bi 481 v.; Weber n.w. bl, 48 v.v. 
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straf of loon. Wel wordt daardoor niet uitgesloten, dat God 
ook in dit leven reeds een zeker loon vergeldt voor ge- 
trouwe wetsvolbrenging, maar dat is dan niet anders dan 
de rente van het eigenlijke loon-kapitaal, terwijl dit laatste 
niet eerder wordt uitbetaald dan in het toekomende 
leven. 

Het is bekend genoeg, hoe tengevolge dezer beschouwing 
heel het leven kwam te staan onder eene eindelooze reeks 
van voorschriften en inzettingen, lasten, die zwaar en kwalijk 
om te dragen waren (Matth. 23:4). Wij kunnen hier op 
bijzonderheden dienaangaande niet nader ingaan. 

Liever willen we, om te doen gevoelen, met welk eene 
ijzeren consequentie dit wettische beginsel werd doorgevoerd, 
nog op iets anders wijzen. Ook heel de heilige historie des Ouden 
Testaments werd op zulk eene wijze verwrongen, dat ze 
beantwoordde aan het schema: geen heil zonder verdienste, 
een schema dat niet alleen gold voor den enkeling, maar 
evenzeer voor het volk in zijn geheel. 

Reeds aanstonds van de schepping der wereld wordt ver- 
klaard, dat ze haar grond vindt in de door God vooruit- 
geziene verdienste van Abraham. Abraham zelf ontving zoo- 
wel de tegenwoordige als de toekomende wereld wegens de 
verdienste van zijn geloof, dat evengoed een werk is als de 
volbrenging der wet. 

Ter verklaring van het machtige wonder van Israels ver- 
lossing uit Egypte wordt ook wel een enkel maal gewag 
gemaakt van de door God aan Abraham gegeven belofte, 
maar over het algemeen is men overtuigd, dat zulk een groot 
wonder eene groote verdienste onderstelt, en daartoe wijst 
men dan b.v. op Israels viering van het Pascha, op de ver- 
diensten der vaderen, en op het vooraf in rekening gebrachte 
woord, waarmede Israel bij den Sinaï de wet Gods op 
zich nam. 

Speciaal door de ontvangst der engelen heeft Abraham 
eene verdienste verworven, die aan zijne nakomelingen met 
woeker wordt terugbetaald. Omdat hij de engelen bege- 
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leidde, begeleidt God Israel veertig jaren in het woestijn; voor 
het brood dat hij zijnen gasten bracht, spijzigde God zijne 
nakomelingen met manna uit den hemel; voor het water, 
dat hij hun reikte, deed God water uit de steenrots voort- 
komen; voor het kalf, dat hij slachtte, zond God Israel de 
kwakkelen. 

En evenals de uittocht uit Egypte en de zegeningen der 
woestijnreis, berust ook Israels zegevierend binnentrekken 
van Kanaän op de verdienste van het volk, inzonderheid op 
deze, dat het den Heere de eerstelingsgarven van den 
gersteoogst bracht. 

De wefgeving maakt volgens sommige uitspraken 
eene uitzondering op den algemeenen regel. Immers 
heet het, dat er drie dingen zijn, die als geschenk, zonder 
voorafgaande verdienste, zijn gegeven: de wet, de lichten 
aan den hemel, en de regen. Toch wordt van de wet ook 
weer gezegd, dat zij gegeven is met het oog op de voor- 
uitgeziene verdienste, die Israel zou verwerven, door de wet 
op zich te nemen. 


Met dit alles is nu niet ontkend, dat ook de belofte van 
den Messiaanschen heilstijd in het gedachtenleven van dit 
wettisch Jodendom eene breede plaats innam: veeleer hebben 
we boven herinnerd, dat juist de hoop op die belofte, met 
den ijver voor de wet, de beide polen vormde, waarom het 
religieuze leven van het Jodendom zich bewoog. 

Alleen, welk een onderscheid met het Oude Testament! 
De belofte staat nu niet meer naast en boven de wet als 
eene andere en hoogere orde des heils, maar wordt in het 
wettisch systeem op zulk eene wijze opgenomen, dat ze mede 
moet dienen om dit systeem te bevestigen en af te sluiten. 

Dit komt vooreerst hierin uit, dat heel de komst van het 
Messiaansche heil afhankelijk wordt gesteld van Israels wets- 
betrachting. 

Gelijk er in het verleden geen Goddelijke zegening 
aan Israël is ten deel gevallen dan als loon voor 
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menschelijke verdienste, zoo wordt ook het groote heil, dat 
eenmaal de Messias aan Zijn volk zal brengen, op dezelfde 
wijze ingewacht. Wel wordt dit Messiaansche heil ook in 
verband gebracht met de barmhartigheid Gods en wordt een 
enkele maal zelfs gezegd, dat alleen de eed Gods de ver- 
lossing waarborgt; doch naar de doorloopende voorstelling 
berust zijne verwezenlijking, evenals al het heil in het ver- 
leden, op de verdienste van Israël en van de vaderen. Uit- 
drukkelijk wordt gezegd dat de komst van den Messias 
hiervan afhangt, dat Israël door de verdienste van boete en 
van goede werken zich dit heil waardig maken. Wanneer — 
zoo heet het ergens — geheel Israël gedurende één dag ge- 
meenschappelijk boete deed, dan zou de verlossing door den 
Messias een feit worden. En elders wordt gezegd, dat zoo 
Israël slechts twee Sabbathen hield, gelijk het behoort, het 
aanstonds verlost zou worden. 

Niet minder duidelijk treedt deze nauwe dooreenstrengeling 
van de toekomstverwachting met het wettisch systeem aan 
het licht, wanneer men let op de beteekenis, die aan deze 
groote gebeurtenissen der toekomst voor den enkeling wordt 
toegekend. Deze beteekenis bestaat toch allermeest hierin, 
dat aan een ieder dan het loon zijner werken zal worden 
uitbetaald. We zagen boven, dat dit niet geschiedt, en ook 
niet kan geschieden in het heden, wegens de onzekerheid, 
naar welke zijde de balans zal overslaan. Hier ligt daarom 
het punt, waar het wettisch Jodendom zich op de toekomst- 
verwachting werpt, maar in een gansch anderen geest dan 
Isrels oude vromen. Het heenzien naar die toekomst is thans 
niet meer een hopen op den God des verbonds, die eens uit 
loutere genade het heil zal schenken, dat Israel zich nimmer 
waardig had getoond — neen, het is nu het uitzien naar het 
loon, waarvoor men God heeft gediend. Wat die toekomst 
zal brengen, is niet anders dan het onmisbaar verlengstuk 
van het leven, dat hier onder de dienstbaarheid der wet 
wordt geleefd; en dit is dan ook niet de laatste reden, 
waarom de verwachting van die toekomst, met de opstan- 
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ding en het eindgericht, in de gedachtenwereld van het wet- 
tische Jodendom zulk eene breede plaats inneemt. Terwijl 
natuurlijk omgekeerd de aldus misvormde toekomstverwach- 
ting werd tot eene nimmer uitgeputte bron, waaruit het 
wettisch streven altijd nieuwe krachten putte. 

Nu zijn deze in de Rabbijnsche litteratuur consequent door- 
gevoerde beschouwingen zeker nog niet in alle deelen toe 
te schrijven aan het Farizeesche Jodendom uit Jezus’ dagen. 
Immers behooren, gelijk boven reeds werd aangeduid, deze 
geschriften als zoodanig tot eene latere periode. Algemeen is 
men van oordeel, dat ook de oudste gedeelten ervan niet 
eerder zijn ontstaan dan kort vóór 200 n. C. Het is duidelijk, 
dat er reeds in dit tweetal eeuwen veel kon veranderen, ja 
veel moet zijn veranderd, vooral omdat in dien tijd ook valt 
de verwerping van den Christus en de verwoesting van 
Jeruzalem ; een tweetal feiten, dat voor de ontwikkeling van 
het Jodendom van de meest ingrijpende beteekenis is geweest. 

Toch is men terecht van oordeel, dat deze Rabbijnsche 
geschriften ook voor de kennis van het Farizeïsme uit de 
dagen van Jezus omwandeling eene groote beteekenis hebben. 

Voor deze meening pleiten vooral een tweetal gronden. 

Allereerst valt op te merken, dat deze geschriften voor 
een belangrijk deel berusten op wat sinds lang als mondelinge 
traditie van geslacht op geslacht was voortgeplant. Belang- 
rijke elementen van deze traditie gaan niet slechts tot op 
de periode van Christus'omwandeling, maar zelfs tot op een 
veel vroegeren tijd terug. Reeds hierom lijdt het geen twijfel, 
of bij veel, dat eerst vrucht van latere ontwikkeling is, bieden 
deze geschriften toch eene belangrijke kern van leeringen 
en voorschriften, die ook in de volheid des tijds onder de 
Joodsche wetsleeraars reeds gangbaar zullen zijn geweest. 

Nu ‘zal men zeggen, dat het dan toch uitermate moeilijk 
blijft, tusschen die tweeërlei elementen te onderscheiden, en 
men dus nooit met eenige zekerheid kan zeggen, dat eene 
hier uitgesproken leering ook reeds door de oudere Farizeeën 
werd aanvaard. 
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Hier komt ons echter eene tweede overweging te hulp, 
nl. deze, dat we èn uit de evangeliën én uit andere bronnen, 
van het Farizeïsme uit Jezus’ dagen genoeg weten, om te 
kunnen zeggen, dat het naar zijne algemeene geestesrichting 
en de grondtrekken zijner vroomheid wezenlijk op hetzelfde 
standpunt stond als dit latere Rabbinisme. 

Hoe vaak men daatom ook ten opzichte van allerlei bij- 
zonderheden in het onzekere moge tasten — dit lijdt toch 
geen twijfel, of deze geschriften zijn van de grootste waarde 
voor het kennen van de algemeene geestesrichting, waarin 
het Farizeïsme van Jezus’ dagen zich bewoog. 

Waarin het zich bewoog — hiermede is niet gezegd, dat 
het op die lijn reeds evenver was voortgeschreden als deze 
latere rabbijnen. Veeleer zijn er ook aanduidingen, dat de 
heerschappij van dezen wettischen geest destijds nog iets 
minder onbeperkt was dan later: eerst door de verwerping 
van den Christus heeft het Farizeïsme de laatste ader 
toegestopt, waarlangs het nog gelegenheid had voor toe- 
voer uit de levende bron. Maar dat niettemin diezelfde 
wettische geest ook toen reeds de heerschende was, daar- 
over laat het Nieuwe Testament en laten ook de andere 
bronnen ons geen twijfel. 


Dit geldt ook speciaal ten opzichte van één punt, waarop 
we thans nog bijzonder de aandacht vestigen : de vervalsching 
van’s menschen positie tegenover God, welke in de boven 
beschreven misvorming der verhouding tusschen wet en be- 
lofte ligt opgesloten. 

Het is duidelijk, dat eene vroomheid als de boven ge- 
teekende nooit in de rechte positie tegenover God komt te 
staan. Ze kan slechts leiden tot één van deze twee: òf tot 
eindeloos folterende angst en vrees, òf tot een eigengerechtigen 
hoogmoed. 

Van beide hier een enkel woord. 


De eerstgenoemde gemoedsgesteldheid moest ontstaan bij 
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hen, die met het wettisch systeem tenvolle ernst maakten. 
Immers kon men er dan niet blind voor blijven, dat men 
aan den eisch des rechts niet genoeg deed; en deze ervaring 
moest leiden tot de onrust der beangste conscientie. 

Dat eene dergelijke gemoedsgesteldheid door het Farizeesche 
systeem inderdaad kon worden gewerkt, daarvan is ons het 
afdoende bewijs geboden in de zielsgeschiedenis van een 
Paulus, die, eer hij zoo hoog mocht jubelen in „den Geest 
der aanneming tot kinderen'’, had leeren kennen al de bange 
benauwing van „den geest der dienstbaarheid, die „tot 
vreeze!’ leidt (Rom. 8: 15). 

Overigens moet worden toegestemd, dat ons uit het toen- 
malig Jodendom weinig stellige uitingen van eene dergelijke 
gemoedsgesteldheid ten dienste staan. 

Toch ontbreken de aanduidingen dienaangaande niet geheel. 
De veelvuldige boetgebeden bewijzen, dat het inzicht in het 
ontoereikende der wetsvolbrenging niet bij allen ontbrak. 
„o Heere, Almachtige, Gij God Israëls, eene ziel in angst 
en een geest vol kommer roept tot u. Hoor, o Heere en 
erbarm u, want wij hebben gezondigd tegen u — zoo bidt 
een vrome uit dien tijd, en hij staat niet alleen. Men is over- 
tuigd, dat belijdenis van schuld en bekeering van de sE 
altijd noodig blijven. 

Nu sloop ook hier zeker weer het wettisch formalisme 
binnen; tenslotte worden ook bekeering en schuldbekentenis 
weer bij de som der goede werken opgeteld. Toch zullen 
deze boete-tonen ten deele ook wel uit het hart zijn opge- 
stegen, en dan geven ze ons recht om aan te nemen, dat er 
naast Paulus nog anderen waren, wier binnenste onder den 
druk van het Farizeïsme door bange vrees werd gefolterd. 
Wel doen deze bidders, in het besef van hun onvolkomenheid 
en van hun zonde, een beroep op de genade Gods, maar 
zoolang het wettisch systeem niet was doorbroken, kon dit 
beroep geene waarachtige verlichting brengen in den bangen 
zielenood. Immers, gelijk vroeger ') reeds werd opgemerkt, 


1) 20e jaarg., afl. 1, blz. 13. 
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dit beroep op genade is in het Farizeesche stelsel feitelijk 
eene inconsequentie en mist daarom de gegronde hoop op 
verhooring. In het wezen der zaak blijft de arme loondienaar 
losgerukt als hij is van den grondslag van het genadeverbond, 
overgelaten aan eigen ontoereikende krachten, om aan den 
eisch des rechts te voldoen. Ook het boetgebed kan hierin 
geene verandering brengen: daarom mist het de kracht om. 
over te gaan in den jubel des geloofs. 

Een eigenaardig licht op de zieleworsteling, waartoe de 
ernstiger geesten door het Farizeesche systeem konden worden: 
gedreven, werpt ook de bovenvermelde stelling, waartoe de 
Rabbijnen gekomen waren, dat het er tenslotte op aankomt, 
wat de overhand heeft: verdienste of schuld, het aantal der 
booze of der goede werken. Naar den strengsten eisch des 
rechts gesproken is dit natuurlijk niet. Dan is slechts hij 
rechtvaardig, die al de geboden der wet heeft vervuld, en. 
ook in de Rabbijnsche litteratuur wordt het uitgesproken, 
dat eigenlijk alle anderen verdoemd moesten worden. Naar 
dezen maatstaf zou echter niemand der nog levenden recht- 
vaardig zijn; ze zijn niet als de aartsvaders, die alle geboden. 
volbrachten, en daarom neemt men nu aan, dat God den 
mensch beoordeelt naar datgene, wat de overhand heeft: het 
goede of het kwade. 

In deze stelling valt zeker te constateeren het bedenkelijk 
streven om het met den strengen eisch des rechts op een. 
accoord te werpen. Maar ook aldus bleef toch voor den. 
ernstig gezinde de bron voor altijd nieuwe vrees en angst 
bestaan. Immers moet thans de balans steeds opnieuw 
worden opgemaakt, en wie leeft er, die met zekerheid zal 
zeggen, naar welke zijde ze tenslotte overslaat ? 

Dat dergelijke overleggingen inderdaad in Joodsche harten 
zijn opgekomen, daarvan hebben we, behalve het bovenge- 
noemde, althans wel een enkel bewijs. Ín het apocryphe 
geschrift, dat bekend is onder den naam „het vierde boek 
Ezra’ komt deze vreugdelooze vroomheid, die altijd siddert 
voor Gods gerechtigheid, op aangrijpende wijze tot uiting. 
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Als kenmerk van de rechtvaardigen wordt hier opgegeven, 
dat zij zichzelf niet tot de rechtvaardigen rekenen. Er is wel 
een schat van goede werken voor hen weggelegd bij God, 
maar deze wordt hun eerst op den jongsten dag tot hunne 
verwondering getoond; en blijft thans voor hun oog ver- 
borgen. Daarom meenen zij nooit genoeg gedaan te hebben 
in de vervulling der wet en juist daardoor worden ze in het 
oordeel Gods eenmaal vrijgesproken. 

Hier is de slaafsche vrees verheven tot een hoofdbestand- 
deel der ware vroomheid. Hoezeer deze metterdaad den 
schrijver van dit boek vervulde, blijkt ook uit de hier aan- 
geheven klacht: „Adam, wat hebt gij gedaan? Want toen 
gij zondigdet, zijt gij niet alleen gevallen, maar ook wij, uwe 
nakomelingen. Want wat helpt het ons, dat onsterfelijk leven 
ons beloofd is, als wij werken hebben gedaan, die ons den 
dood brengen ?’ Aangrijpend getuigenis van de ingetreden 
onmacht om zich vast te houden aan de aan Ísraël geschon- 
kene belofte! 

Nu was er bij dezen auteur voor zulk eene wanhoops- 
stemming zeker nog eene bijzondere reden. Immers is dit 
boek geschreven na de verwoesting van Jeruzalem. Het is 
‘te verstaan, dat onder den indruk van dit geweldige feit vele 
Joden door een geest van bange vertwijfeling werden aan- 
gegrepen, en deze oorzaak mag zeker ook bij onzen auteur 
niet buiten rekening worden gelaten. Toch zou men stellig 
feil gaan, zoo men in dit feit den eenigen of ook den diep- 
sten grond van zijne sombere uitingen wilde zien: daarvoor 
treedt haar innerlijke samenhang met het Farizeesche leer- 
systeem te duidelijk aan het licht. Het geloof der Oud-Tes- 
tamentische vromen, het geloof der Christenen heeft menig- 
maal, ook te midden van de felste beroeringen, zich nog 
jubelend vastgeklampt aan Gods beloften; en dat deze Jood, 
wien men zedelijken ernst niet kan ontzeggen, dit niet ver- 
mocht te doen, is in den diepsten grond het gevolg van het 
wettische stelsel, onder welks looden gewicht de hoop op de 
belofte verstikt is geworden. 
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Intusschen heeft deze angst-stemming haar keerzijde in 
eene geheel andere gemoedsgesteldheid, die in de evangeliën 
veel sterker op den voorgrond treedt. Dit is de eigenge- 
rechtige hoogmoed, die blijkens het getuigenis van het Nieuwe 
Testament in breede kringen van het Farizeisme heeft over- 
heerscht. 

Men leeft in het bewustzijn, veel te bezitten. Het geloof, 
een door genade geschonken recht bij God te hebben, moge 
verloren zijn — daarvoor treedt nu in de plaats de over- 
tuiging van het voorrecht, dat Israel heeft in het bezit 
en de kennis der wet, door welker vervulling het Gode zelf 
een dienst bewijst. Men kent den rechten God en de rechte 
wijze, waarop men Hem moet dienen; en men heeft het 
gansche leven er naar ingericht, om in dien dienst niet te 
kort te schieten. 

Het is waar: zoodra men zich met dit alles stelt voor 
den eisch van Gods gerechtigheid, zegt eene innerlijke stem, 
dat ook dit „vele" nog niet genoeg is. Maar juist daarom 
wil men dit liefst mijden en gaat in plaats daarvan zich 
vergelijken met anderen. Men bezit zooveel meer en is zoo- 
veel beter dan de Heidenen, de Samaritanen, de Sadducaeers, 
de tollenaren, de zondaren en de gansche schare, die de wet 
niet kent. Die vergelijking met anderen is voor deze vroom- 
heid een onmisbaar iets. Zoodra men hieraan begint, wordt 
de innerlijke vrees vervangen door den roem. Hier pocht 
men, dat men Abraham tot een vader heeft (Luc. 3: 8), men 
steunt op zijne besnijdenis, men rust op de wet en roemt 
op God (Rom. 2:17); en zelfs als men zich voor het aan- 
gezicht Gods stelt, is de aanklacht der conscientie gesmoord 
in de ijdele overlegging, dat men niet is als andere menschen. 

Van deze zelfverheffing vermochten ook de Farizeeën van 
edeler gezindheid zich niet vrij te houden. Bij de groote 
massa der oppervlakkige naturen schijnt zij het een en al 
te zijn, al blijft het mogelijk, dat onder het pochen op be- 
snijdenis en wetsgerechtigheid meer dan eens eene innerlijke 
siddering heeft gescholen, die men noch aan zichzelven, 
noch aan anderen bekennen wilde. 
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„De mensch” uit Psalm 8 


in Nieuw-Testamentisch licht 


door 


J. W. GEELS te Hilversum. 


David handelt in dezen 8sten Psalm over de heerlijkheid 
van de nachtelijke natuur (vers 4), die hem predikt Gods 
grootheid (vers 2; 4 en 10) en 's menschen kleinheid (vers 3 en 5) 
in welke toch Gods grootheid uitstraalt, wijl Hij hem, hoewel 
zwak, tot onderkoning der Schepping heeft gesteld (vers 6-9). 

Wordt in vers 2 en 3 de heerlijkheid Gods in het groote 
en het kleine vooropgesteld; vers 4 en 5 behandelen meer 
de tegenstelling tusschen dit groote en kleine. Tusschen vers 
4 en 5 moet dus met Duhm, Valeton en Kantteekenaar een 
uitdrukking gedacht worden als b.v. „dan rijst de gedachte’. 
Vers 5—7 volgt dan de passus, welke hier eenige bijzondere 
opmerkzaamheid verdient. Ik geef eerst mijn vertaling, en 
voeg enkele verklarende opmerkingen, voorzoover zij voor 
dit onderwerp van belang zijn, aan de vertaling toe. 


Psalm 8:5. Wat is de mensch!) dat Gij acht op hem 
slaat, en de Zoon des menschen ?), dat Gij 
naar hem omziet. 

„ 8:6. En toch®) hebt Gij hem (slechts) weinig laten 


1) Mensch als zwak, sterfelijk wezen gedacht (Gesenius). 


2) Terecht wijst Keil er op, dat DN = * 3 berinnert aan de oor- 
sprong van den mensch uit de aarde. 


3) Voor het vermoeden van Valeton, dat de ® door dittographie zou 
zijn ontstaan (Cf. slot vers 5) bestaat geen grond. Beter is de meening van 
Kittel, die voor ® adversativum pleit. 


Zoo komt uitde tegenstelling tusschen 's menschen kleinheid en de groot 
heid Gods, die foch in dien kleinen mensch uitstraalt 
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ontbreken in vergelijking met God), en hebt 
hem met eer en luister 2) omkransd. 

Psalm 8:7. Gij hebt hem doen beheerschen de werken 
uwer handen; alles®) hebt Gij gesteld onder 
zijne voeten). 


Nieuw-Testamentische citaten uit dezen Psalm vinden wij 
in Mattheus 21 : 16; 1 Cor. 15:27 en Hebr. 2:6 qs. Het 
eerste citaat valt buiten bespreking, omdat het terugslaat op 
vers 3. Dus nu krijgen wij, de behandeling van 1 Cor. 15 : 27 
en 28. 


1 Cor. 15:27 en 28 is voor de exegese van Psalm 8 van 
niet ingrijpende beteekenis. In 1 Cor. 15:27 is sprake van 
den opgestanen Christus; en wordt gedacht aan de konink- 
lijke macht, die God Hem geeft over alles, wat zich tegen 


1) De Statenvertaling heeft hier: „en hebt hem een weinig minder ge- 
maakt dan de engelen”. Tegen deze vertaling heb ik echter nog al ernstig 
bezwaar. Allereerst is de vertaling „engelen'’ af te wijzen, want voor 


„engelen vindt men in den grondtext nergens elders D'N (Zie 
Trommius Concordantie). Ook de Statenvertaling geeft dit woord steeds, 
except deze plaats, als „God’” of „goden’ weer. Hier is geen grond om 
van deze gebruikelijke vertaling van D'N af te wijken, aangezien 
wertaling „God” in dezen text een goede zin geeft, 

yi == weinig; schoon ook wel van den tijd gebruikt (Cf. Job. 24 : 24), 
is deze beteekenis toch hier door de tegenstelling van God en mensch 
uitgesloten, tf) 9?) sluit uit een vergelijking met het goddelijk wezen. 
„God ziet dus meer op de grootheid van Zijn macht over de schepping. 
Deze grootheid Gods wordt vergeleken met het koning-zijn van den mensch 
onder God. 

2) PIII zijn goddelijke praedicaten. Vgl. Psalm 129: l en 4 
104 : 1; 145 : 5 (Baethgen) en vallen dus onder de eigenschap der vol- 
maaktheid Gods (Bavinck Dogmatiek deel II2 N. 212 pag. 256) Deze text 
zou men dus kunnen aanhalen als bewijs voor de mededeelbaarheid dezer 
eigenschap. 

3) „Alles” cum grano salis op te vatten; kan niet gelden van de sterren- 
wereld (vers 4); en is bedoeld als tegenstelling met de kleinheid van den 
mensch (vers 5). In tegenstelling met de zwakheid van den mensch staat 
hier de grootheid van de taak (Duhm). 

4) „Onder zijn voeten” is beeld van volkomen onderwerping. 
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Hem zou willen verzetten of verzet. Onder dit alles valt nu 
als laatste vijand de dood (vers 25 en 26). Als bewijsplaats 
hiervoor wordt bewust (Örav Ôe eïzn) geciteerd Psalm 8:7. 
De overgang van den Zen persoon M. T. ANY in den Jen 


persoon ÓzevaËerv is te verklaren uit het verschil van directe 
en indirecte (yag) reden. 

Het subject voor deze hoofdwerkwoorden is zoowel voor 
Psalm 8 als hier „God”; blijkens aörov, dat niet identiek 
is met aótov en vers 28. 

Object is in Psalm 8 de mensch. Hier: Christus als de 
mensch. 


Het, belangrijkste citaat vinden wij in Hebr. 2:6 q.s. 

Hoofdstuk 1 van dezen brief doet uitkomen de voorfreffe- 
lijkheid van Christus boven de engelen. Deze pericoop werkt 
dit thema nader uit ten opzichte van de onderwerping der 
toekomende wereld (vers 5 „over welke wij spreken”), welke 
God aan de engelen niet heeft onderworpen doch wèl aan 
Christus. Daartoe beroept de schrijver zich op Psalm 8. hierbij 
aansluiting zoekend bij het „engelen, de vertaling, die de 
LXX deelt met Syr. Targ. in tegenstelling met het zagadeor 
van Aq. Sym. Theod. Hier. (Baethgen). 

Ook hier geef ik eerst weer mijn vertaling, aan welke ik 
enkele verklarende opmerkingen, voor dit onderwerp van 
belang, toevoeg. 


Hebr. 2:5. Niet immers aan de engelen heeft Hij onder- 
worpen de toekomende wereld van welke wij 
spreken. 

„ _2:6. Maar iemand heeft ergens!) betuigd, zeggende: 
Wat is de mensch, dat Gij zijner gedenkt, 

1) iemand ergens Dit is een ongewone wijze van citeeren Dr. A Kuyper 
zegt; „Paulus wist zeer goed, van wie de nu volgende uitspraken waren: 
hij citeert verschillende brokstukken uit de Psalmen; 2 Samuel en Jesaja: 
maar deze auteur diende in dienst van den architect; auteur van al deze 


uitspraken blijkt dus altijd God’ Dictaten Dogmatiek |l Locus de Sacra. 
Scriptura pag. 95 
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of de Zoon des menschen, dat Gij naar hem 
omziet ; 

Hebr. 2:7. hem een korten tijd) minder gemaakt hebbende 
in vergelijking met de engelen ®), hebt gij hem 
met heerlijkheid en eer bekranst; 

en hebt hem gesteld over de werken uwer” 
handen. 5) 

„ 2:8. Alle dingen hebt Gij onderworpen onder zijne 
voeten. Met hem alle dingen te onderwerpen, 
heeft hij niets aan hem ononderworpen gelaten. 
Nu echter zien wij (Óo@mer) nog niet alles 
aan hem onderworpen. 

„ 2:9. Maar den korten tijd in vergelijking met de 
engelen, minder gemaakte, nl. Jezus, zien wij 
(BAéropmer), wegens het lijden van den dood 
met heerlijkheid en eer bekransd, opdat Hij 
door de genade®) Gods, terwille van allen den 
dood zou gesmaakt hebben. 


Na de behandeling van dit Psalmwoord en de N. T.ische 
citaten kom ik thans tot mijn conclusie. 


D pBoayvrte lexicografisch zoowel van ruimte als tijd mogelijk. Hier 
is het eerste uitgesloten door het verband (Cf Psalm 8 : 6 9 919), Het 
bezwaar, dat in de M T. bestond om fQ 9} tijdelijk te nemen, daar het 
een vergelijking betrof met God, vervalt hier, omdat in de LXX D'm 5 N: 
door ayyeÂot is weergegeven. 

De schrijver van den Hebreerbrief past dit geayv Tu nu toe op het 
tijdelijke van het onderscheid tusschen Christus vernedering en verhooging, 

2) „Engelen” is als vertaling uitde MT moeilijk te verdedigen (Cf het- 
geen door mij is gezegd bij Psalm 8.) Nu ze echter (bij de LXX) bestond, 
moeten wij hef recht van den Auctor primarius erkennen een meer vrij 
gebruik te maken van zijn eigen woorden, dan dengene, die de text niet 
zelf schreef, voegt. 

3) Door N A C. D.M P Min. tegenover B K.L. Min kan de echtheid 
van vers 7 slotgedeelte worden gehandhaafd. (Zahn. S. 38 ) 

4) Het recht door Christus verworven berust op genade, in zooverre 
het besluit Gods, Christus verdienste voor ons aan te nemen niet van zijn. 
rechtvaardigheid maar van zijn barmhartigheid getuigenis geeft, 
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Het verband tusschen Psalm 8 en de N. T'ische citaten, 
kan nu wellicht het best als volgt worden gedacht: 

Psalm 8 ziet op den mensch zoowel vóór als na den val. 

De gronden hiervoor zijn: 

le. de natuurlijke zin, 

2e. het „Zoon des Menschen” DIN" }a, hetgeen wijst op 


de ontwikkeling van een geslacht, waarvan de geschie- 
denis in den staat der rechtheid niet weet. 
3e. het spreken van de tegenpartijders (vers 3). 
Tegen de Messiaansche opvatting pleit de tegenstelling 
tusschen hemel en aarde, en de grondgedachte is de grootheid 
Gods in de Schepping, gelijk die boven is ontwikkeld. 


In de beide citaten 1 Cor. 15 en Hebr. 2 kan men nu de 
‘toepassing op Christus zóó verklaren, dat Hij hier is de 
„mensch xat/sfognv. 


In 1 Cor. is deze opvatting noodzakelijk door de tegen- 
stelling van den eersten en den tweeden Adam. Deze tegen- 
stelling betreft niet alleen Adam vóór maar ook na den val. 
Cf. 1 Cor. 15:22, waar tegenover het sterven in Adam het 
levend gemaakt worden in Christus staat. 


Een zoo sterk sprekenden grond hebben wij in Hebreen niet. 

Maar le hebben wij in 1 Cor. 15 een toepassing van dezen 
text door den Auctor primarius op Christus en doet dus een 
analoge toepassing niet vreemd aan. In tegendeel schijnt het, 
dat, waar zich hier een bijzonder gunstig geval voordoet 
van fweeerlei aanhaling van één O. T.'ische text, het meer 
duidelijk verband in 1 Cor. 15 hier een licht kan werpen 
op de moeilijker plaats in Hebreen. Waarom wij dit licht 
niet ongebruikt mogen laten. 

2e. Indien men Psalm 8 opvat als ziende op den mensch 
in den staat der rechtheid, dan ontstaat er een tegenstelling 
tusschen het nog-niet-vervuld-zijn bij de geloovigen en het 
reeds vervuld-zijn bij Christus in den staat der verhooging. 
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Door de negatieve instantie's, die boven bleken te pleiten 
tegen deze opvatting en door den positieven grond, dien wij 
hadden om analogie met 1 Cor. 15 te vermoeden, valt 
echter de opmerkzaamheid op een andere tegenstelling. 

a. van den mensch (voor en na den val en ook in de 
toekomende heerlijkheid) geldt dit slechts cum grano salis, 
dat hem alle ding is onderworpen (de hemellichamen Psalm 
8 : 4 b.v. reeds uitgezonderd). 

b. Van Christus geldt dit slechts ten volle, zij het, dat 
er wel reden is om bij Hem te onderscheiden tusschen het 
nú en het straks. Nu zien wij door het geloof Hem met 
Òoëa en vun gekroond als belooning (ta +4) van zijn 
lijden. Straks zal Hem feitelijk en niet alleen in principe 
alles onderworpen zijn; waarvan wij getuigen zullen zijn 
op andere wijze dan van het gekroond zijn met òoéa en 
tuun. Misschien wijst hierop wel het verschil tusschen ó o a w 
en Âernw in vers 8 en 9 van Hebr. 2. 


Q YY A 
SI ÖSTOSTOSEOSEOS 


IN JONI A 


Kroniek. 


Het tweede Gereformeerd Studentencongres 
— Onze Kerkbode's — Een verblijdend ver- 
schijnsel. 


Beweging allerwege — misschien plaatst de latere historie- 
schrijver dit opschrift wel boven het hoofdstuk waarin hij 
de gebeurtenissen verhaalt van den onrustigen tijd dien wij 
thans doormaken. Heraclitus zou genieten: panta rhei! 

Beweging òòk in de studentenwereld. Er is een tijd ge- 
weest, hij ligt nog niet eens zoo heel ver achter ons, waarin 
de studenten-maatschappij iets geheel-op-zich-zelf-staands 
was, een scherp afgebakende kring, een soort van kaste 
bijna, met een eigen taal, eigen adat, eigen moraal zelfs. 
Men kende slechts twee soorten van menschen : academici 
en Philister. Zeker, er was ook toen wel beweging, maar 
van een geheel eigen aard: die van het luidruchtige woord 
en de wel eens al te uitbundige jool. Maar aan wat buiten 
de sfeer van de libertas academica lag, stoorde men zich 
niet of nauwelijks. 

Hierin nu is een duidelijk merkbare kentering gekomen. 
De student die voorheen aan bijna niets anders dacht dan 
aan zijn studie en zijn corpsbelangen, is bezig dit isolement 
meer en meer te verbreken: hij voelt zich lid van de 
maatschappij en leeft, in tegenstelling met voorheen, krachtig 
mee in de kwesties en vragen die de gemoederen in spanning 
houden. 

Zelfs begint nu het gevaar te dreigen dat jonge mannen 
en vrouwen wier benijdbaar privilege is, dat zij zich gedurende 
enkele jaren geheel aan de studie en, binnen hun eigen kring, 
aan elkanders vorming mogen wijden, te vroeg in de practijk 
opgaan. In de academische retraite van den studententijd ligt, 
hoezeer zij zekere eenzijdigheid kweekt en, bij het heerschen 
van een verkeerden geest zelfs bedenkelijk worden kan, toch 
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ook een element van groote paedagogische kracht. Het is 
de tijd om te ontvangen, nog niet om te geven. 

Doch, hoe dan ook, niemand zal het vreemd of on- 
begrijpelijk vinden dat, mede onder den invloed van het 
wereldgebeuren, de student zich almeer gaat interesseeren 
voor dingen die buiten den horizon van zijn corps en club 
liggen. Tot zekere hoogte is dit zelfs als een blijk van 
vooruitgang te begroeten. Om nu maar een uiterste, als ver- 
tegenwoordiger van het voorheen en het thans te noemen: 
de evolutie van den boemelaar tot „problemen-sjouwer'’’ mag 
met vreugde geboekt worden als een zedelijke winst. Dit 
aan het adres van die ouderen die, doelend op de bekende 
zwaarwichtigheid die den hedendaagschen student wel eens 
typeert, zoo met een air de dédain kunnen zeggen: van 
problemen hadden wij geen last | 

Ongetwijfeld, er is in dat worstelen met vragen wel eens 
iets gemanireerds en lang niet allen die eraan zeggen te doen, 
moeten nu juist voor vol worden aangezien. Maar dat de 
student van thans, geestelijk gesproken, het heel wat moeilijker 
heett dan vroeger, dat zal iemand die ook maar iets van 
zijn tijd verstaat, moeilijk kunnen loochenen. Het zou daarom 
in hooge mate onbillijk zijn, hiervoor de oogen te sluiten 
en kortweg alle peinzen over schokkende vraagstukken, met 
een ruw gebaar als aanstellerij in den hoek te duwen. 

Van deze algemeene beweging in de wereld der academie- 
burgers vormt nu de de Gereformeerde studentenactie een 
zelfstandig onderdeel en van deze actie was het in de Sep- 
tembermaand te Zeist gehouden congres, een vrucht. 

Schrijver dezes die het genoegen heeft gehad, dit congres 
bij te wonen en die het daardoor diep in de oogen heeft 
kunnen zien, denkt met oprechte dankbaarheid en waardeering 
terug aan wat hij daar heeft meegemaakt. 

Reeds aanstonds de eloquente openingsrede van den Voor- 
zitter gaf een helder geluid. Kloek en beslist werd het tafel 
laken met verschillende „variatie's’” en „nuance's” (zoo heeten 
tegenwoordig immers afwijkingen in de belijdenis?) doorge- 
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sneden. Met grooten ernst klonk het slotwoord: „wij willen 
zijn Gereformeerd”. En dat dit meenens was, bleek uit heel 
het verder verloop van het congres. Natuurlijk, er werd 
in de discussies zoo nu en dan wel eens een uiting gehoord 
die, op de goudschaal der rechtzinnigheid gewogen, te licht 
bevonden zou zijn. Maar hier waren jonge menschen bijeen 
die hun hart eerlijk open legden: studenten kunnen nu een- 
maal angstwekkend openhartig en alleronevenwichtigst radi- 
caal zijn. Daarom zou het dan ook ernstig gebrek aan wijs- 
heid verraden, zoo men bij hen op iedere slak zout legde: 
trouwens, welke oudere beluistert, als hij let op de stemmen 
die daar van binnen rijzen, tot zijn schrik bij zichzelven niet 
zeer ongereformeerde vragen? 

Waarlijk, deze studentenbeweging heeft er alle aanspraak 
op dat wij haar met sympathie en waardeering tegemoet 
treden. Ook — laat mij dit hier ter geruststelling mogen 
verzekeren — omdat het congres, op een zeer enkele uit- 
zondering na, volkomen gespeend was aan die eigenaardige 
gewichtig-doenerij waarvan onze studenten wel eens den 
naam hebben. Men zij toch ook in deze voorzichtig met 
wat Professor Van Dijk zoo geestig heeft genoemd de 
achtste hoofdzonde: generaliseeren. Naar enkele, min of meer 
sprekende typen, mag men toch een ganschen kring niet 
beoordeelen. Te Zeist althans heerschte een nuchterheid die 
weldadig aandeed. En zoo brengt dan te midden van vele 
zorgwekkende verschijnselen, deze actie van de Gerefor- 
meerde studentenkorpsen een hoopvolle belofte voor de toe- 
komst. Er zijn blijkbaar ook nog andere jongeren dan die 
met aanhalingsteekens; nog andere intellectueelen dan die: 
ach en wee! roepen over de verstarring van het Gerefor- 
meerde leven. Zij trekken minder de aandacht. Zij krijgen 
geen aanmoedigend en vleiend woordje van de Nieuwe 
Rotterdammer Courant en vallen geheel buiten het kader 
van. wat Bergopwaarts als frisch en jong prijst, maar hebben 
daarom des te meer recht op den steun van onze kerkelijke 
pers. 
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Doch nu ik hier deze pers noem, moet ik even een ietwat 
delicaat punt aanroeren. Over onze kerboden’s waren sommige 
congressisten, Zooals mij uit particuliere gesprekken bleek, 
niet al te best te spreken. In hoever dit gevoel van ont- 
stemming gegrond was, beoordeel ik hier niet, maar ook 
geheel afgedacht daarvan komt het toch ook mij wel eens 
voor dat niet al onze kerkelijke publicisten nu juist 
uitmunten in de wijze waarop zij leiding geven. Men zou 
sommigen hunner gaarne wat meer tact en bezonkenheid 
toewenschen. Niet elke opwelling, is, zelfs al rijst ze op uit 
een Gereformeerd gemoed, daarom voor publicatie geschikt, 
en, doordat een schrijver zich te weinig rekenschap geeft 
van de uitwerking die zijn woorden kunnen hebben, bederft 
hij dikwijls meer dan bij goed maakt. Het blijft mij trouwens 
altijd een oorzaak van verbazing dat er onder onze predi- 
kanten van wie reeds zoo ontzaglijk veel geeischt wordt, 
een zoo breede phalanx is die bovendien nog week aan 
week de pen hanteert. Er zijn er onder hen die dit doen 
met prijzenswaardig talent niet alleen, maar ook zóó dat zij 
den indruk geven, zich hun verantwoordelijkheid als publicist 
(en die is zoo groot!) helder bewust te zijn. Maar er zijn er 
ook voor wie het bijna gevaarlijk is, dat zij een blad tot 
tot hun beschikking hebben en wien men zoo nu en dan 
zou willen toevoegen: „schrijven is zilver, maar niet-schrijven 
goud”. En om mij thans nu maar te bepalen tot de aan- 
leiding die mij deze boutade in de pen gaf: ik hoop van 
harte dat onze kerkbode-redacteuren die door hun veelvuldig 
(en vaak zeer verdienstelijk) waarschuwen tegen de gevaren 
van de N. C.S. V. en dergelijke, in den lande eenigszins 
den indruk wekken alsof nagenoeg niemand onder onze 
studeerende jongelui meer van ethische smetten vrij is, hun 
aandacht ook eens meer opzettelijk zullen gaan wijden aan 
de positief Gereformeerde levensuiting onder hen, die van 
zoo groote beteekenis kan worden. 


Dat is noodig om nòg een reden. Wie let op zooveel 
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ernstige symptomen om ons heen die wijzen op toenemende 
geestelijke verwarring en ontbinding en wie daarbij de ver- 
ontrustende werkelijkheid in de oogen ziet, dat het ook in 
onzen eigen kring hier en daar gist, zal zich onwillekeurig 
geneigd gevoelen, een klaaglied aan te heffen over zooveel 
dat tot bezorgdheid stemt. Doch zonder nu de breuk van 
Sions dochter op het lichtst te willen heelen, mogen wij 
toch ook het oog niet sluiten voor moedgevende verschijnselen. 
Dat is zelfs eeneisch van dankbaarheid. En aan opbeurende 
feiten die, ondanks velerlei bezwaren, den moed erin houden, 
ontbreekt het toch nog niet. Laat mij op één ervan hier 
mogen wijzen, 

En dan ligt er ontegenzeggelijk iets verrassends in de 
omstandigheid dat zich aan de Vrije Universiteit bij den 
aanvang van den nieuwen cursus een zóó groot aantal studen” 
ten in de Theologie heeft laten inschrijven (ik meen zelfs : een 
vijf en twintigtal) als nooit te voren, terwijl het getal studeeren- 
den aan de Theologische School een hoogte bereikte als 
daar slechts in de allergunstigste jaren was gezien. En dit 
terwijl, uitwendig beschouwd, er in den laatsten tijd wel 
weinig aantrekkelijks moet liggen in een ambt dat van hen 
die het bekleeden, misschien grooter offers vraagt dan eenig 
ander. Niet alleen dat een predikant dikwijls aansprakelijk 
wordt gesteld voor nagenoeg alles wat, in geestelijken zin, 
in deze wereld scheef gaat, niet alleen dat hij in toonaan- 
gevende kringen met zeker hooghartig medelijden wordt 
beschouwd als een „cultuur’-mensch die eigenlijk niet 
voor „vol mag gerekend worden — bovendien is dan nòg 
op tal en tal van plaatsen zijn inkomen van dien aard dat 
hij met zijn gezin fatsoenlijk armoede lijdt. 

Een modern dominee die onlangs in het Handelsblad op 
het tekort aan predikanten, met name in de groote steden 
wees, schreef o.a. ook deze veelzeggende regels : 

Maar van vermeerdering van het aantal predikanten 
is natuurlijk geen sprake. 
Verandering is reeds ingetreden. De „uittocht” heeft 
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zich ingezet. Aan den Bond van predikanten heeft 
men gevraagd om een bureau op te richten, dat 
predikanten helpt aan betere betrekkingen. 
Dit alleen spreekt reeds boekdeelen | 
Inderdaad. De schrijver zag dan ook den toestand voor 
de Nederlandsch Hervormde kerk zóó donker in, dat hij 
boven zijn artikel zette: Hopeloos ? Doch ook in den boezem 
van onze kerken begon meer en meer de vrees op te komen 
dat het nu reeds zoo nijpende tekort aan Dienaren des 
Woords, in de naaste toekomst, eer stijgen dan slinken zou. 
Met name het uit het ambt treden van een onzer predikanten 
die openlijk als oorzaak noemde dat hij, met de zijnen, nog 
nimmer van het evangelie had kunnen leven, gaf een pijn- 
lijken schok. Het moest haast wel afschrikwekkend werken 
op jonge menschen wier voornemen was, zich voor het 
predikambt te bekwamen. Des te meer is het klimmend getal 
van theologanten aan onze beide Inrichtingen voor Hooger 
Onderwijs, een verblijdend teeken. Dat er in een tijd waarin, 
bij groot gebrek aan arbeidskrachten op haast elk terrein, 
de lucratieve betrekkingen voor het grijpen liggen, er zoo 
velen zijn die roeping gevoelen voor een werkkring die, in 
materieelen zin, zoo weinig belooft, dat spreekt misschien geen 
boekdeelen, maar is een moedgevend blijk, dat de zegen des 
Heeren toch waarlijk nog niet van onze kerken geweken is. 
Worde deze zegen gewaardeerd ook hierin dat men allerwege 
de beste krachten inspant om de tractementen te brengen 
op een peil dat voor dezen tijd behoorlijk heeten mag. 


Te Amsterdam werd dit jaar, voor de eerste maal, ook 
een dame ingeschreven in de Godgeleerde faculteit. Het was 
zeker zuivere liefde voor de wetenschap die haar dreef ? 
Over een toekomstig ambtelijk optreden in onze kerken zal 
zij zich wel geen illusie's maken. Zij moet maar niet te veel 
van den kansel droomen ! 


T. FERWERDA. 


VIE 


EN 
EOS 
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Bijbelsch Kerkelijk Woordenboek. DI. III. De Kerk 
door Dr. W. J. AALDERS, Hoogl. v. w. de 
N. H. K. te Groningen. J. B. WOLTERS, 
Uitg. Mij. —, Groningen, s' Gravenhage 1919. 


We hebben dit boek met groote blijdschap ontvangen en 
bevelen het gaarne hartelijk aan, omdat het ons met tal 
van zaken kort en krachtig, veelzins uitnemend op de hoogte 
stelt. Ik zou menig artikel kunnen noemen, dat van buiten- 
gewone bekwaamheid getuigt. Maar het boek toont ook les 
défauts de ses qualités. Het wil te veel geven en zoo komt 
het, dat men aangelokt door het eene trefwoord een ander 
zoekt en het mist. 

Ik voor mij had b.v. gaarne een artikel gehad over het 
Pragmatisme. Ook slopen enkele onjuistheden in. De S.S.R. 
is iets anders dan ze op bl. 205 nog wel in eenartikel over 
de N. C. S, V. heet. Een komieke drukfout laat Dr. Rutgers 
geboren worden in het jaar, dat hij naar 't gymnasium ging. 
Maar deze en meer kleinigheden mogen ons niet verhinderen 
den schrijver dankbaar te zijn voor het vele goede, dat hij 
ons hier biedt. 


F. W. GROSHEIDE. 


In dagen van crisis. Opmerkingen van een leek, 
aangeboden aan de ambtsdragers in de Geref. 
Kerken door J. C. WIRTZ Czn. Kampen, 
J. H. KOK 1918, 51 bldz. 


De meerderheid van onze lezers zal, denk ik, wel gevormd 
worden door predikanten. Het is daarom dat ik de lezing 
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van bovenstaande brochure in dit Tijdschrift met bizönderen- 
aandrang wil aanbevelen. Het is goed voor ons, predikanten, 
dat wij eens hooren hoe niet-predikanten over onzen arbeid 
oordeelen, ten minste wanneer het, zooals in dit geval, een 
vriend is die ons onze feilen toont. En laten wij er ons toch 
altijd voor hoeden, dat wij ons niet op een hoog voetstuk 
plaatsen, ontoegankelijk voor elke, ook welwillende, kritiek. 

Doch de heer Wirtz, die hieruit kan zien dat ik aller- 
minst onsympathiek sta tegenover zijne opmerkingen, houde 
mij ten goede dat ik eene zekere teleurstelling niet kan ver- 
helen. Juist omdat ik zelf predikant ben zou ik zoo gaarne 
van hem hebben willen hooren wat er nu eigenlijk in onze 
preekmethode gewijzigd worden moest, — maar ik moet eer- 
‘lijk verklaren, dat heb ik in de brochure niet kunnen vinden. 
Wel spreekt de heer Wirtz de wenschelijkheid uit van 
gemeente-vergaderingen, waarin bepaalde onderwerpen in 
vrije discussie besproken worden, — en ik val hem daarin 
gaarne bij —, maar dat brengt toch nog hoegenaamd geen 
wijziging in onze preekmethode als zoodanig. Of zou de heer 
Wirtz zich in deze preekmethode kunnen vinden, indien 
nevens de gewone predikdiensten zulke gemeente-vergade- 
ringen werden ingevoerd? Over deze vraag is mij nog geen 
licht opgegaan, en haar zou ik juist zoo gaarne hebben 
beantwoord gezien. 


G. CH, AALDERS. 


Schild en Pijl, onder redectie van Dr. GROS- 
HEIDE, Dr. DE MOOR en Dr. WIELENGA. 
Afl. 10. Erfelijkheid en Rasverbetering door 
Dr. D. SCHERMERS. 


Met deze laatste aflevering van den eersten jaargang sluit 
Schild en Pijl op waardige wijs. Dr. Schermers geeft eene 
interessante beschouwing over de erfelijkheidsproblemen in 
het licht van de, vooral tegenwoordig, zoo aktueele kwestie 
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‚der rasverbetering. In zijne kritiek maant hij tot de uiterste 
voorzichtigheid, en doet tegenover de overschatting van 
enkele gevonden gegevens goed uitkomen hoe weinig ons 
van de wetten der erfelijkheid bij den mensch nog bekend 
is. En met name wijst hij er dan op, dat rasverbetering vooral 
zou moeten gaan in de richting van verbetering van den 
geest, en dat juist hier onze onwetendheid en onbekwaamheid 
het allerscherpst in 't licht treden. Daarom heeft hij van het 
streven naar rasverbetering weinig verwachting; de achter- 
uitgang van het religieuze leven is een teeken dat weinig 
goeds te hopen geeft. 
G. CH. AALDERS. 


Luthers Frömmigkeit. Gedanken über ihr 
Wesen und ihre geschichtliche Stellung von 
Prof. Dr. HANS PREUSZ. 

Leipzig, A. Deichertsche Verlagsbuchhandlung 
WERNER SCHOLL 1917. Preis M. 2.50. 


Men behoeft waarlijk niet in te stemmen met het woord, 
waarmede prof. Pijper in 1897 zijn ambt'aanvaardde: „Niet 
het uitwendige is voor ons de hoofdzaak, maar de inhoud. 
Niet dekerk trekt ons het meeste aan, maar de vroomheid”, 
noch met eene soortgelijke uitspraak van den hoogleeraar 
S. Cramer: „Middelpunt van de geschiedenis des Christen- 
doms is niet die der kerken, niet die van de leer, niet eens 
die van het leven, maar die van de godsvrucht’ — om 
waarde te hechten aan eene historie der vroomheid. 

Maar we bezitten zulk eene historie nog niet. Wat Kuyper 
in zijne Encyclopaedie klaagde: „Bijster schraal daarentegen 
is de litteratuur, die ons ter beschikking staat voor de nor- 
male ontwikkeling van het vroomheidstype in de verschillende 
instituten der Christelijke kerk, en nog schraler de litteratuur 
van het historisch verloop, dat het vroomheidstype in de 
onderscheidene perioden der Christelijke kerkhistorie nam" 
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is nog steeds van kracht. Geleerden als Harnack en Katten- 
busch mogen voor hun deel aan de vroomheid de haar toe- 
komende plaats hebben ingeruimd, hoe dringend ook in 
Duitschland om eene „Geschichte der christlichen. Frömmig- 
keit” is geroepen, geschreven is ze nog niet. 

Voor zulk eene geschiedenis biedt echter het bovenge- 
noemde boek eene zeer waardevolle bijdrage. Ik geloof te 
mogen zeggen, dat wie dit boek las, den schrijver dankbaar 
zijn zal. 

In deze studie ontvangen we meer dan verschillende uitin- 
gen van een vroom gemoed, meer dan innige woorden, in 
bijzondere momenten door Luther gesproken. Voorop gaat 
de begrijpelijke aankondiging „das Frömmigkeit, hier stets 
im Sinne eines religiösen Lebensstils, nicht einer blosz erbau- 
lichen Kraft verstanden wird”. De wortel van zulk eene 
levenshouding is tweeledig: eenerzijds de objectieve religie 
en anderzijds „die individuelle Naturanlage'’. 

„Frömmigkeit entsteht aus den beiden so, dasz die Natur 
die Religion aufnimmt und ihr von sich aus die indivuduelle 
Färbung verleiht. Frömmigkeit ist das Edelmetall der objek- 
tiven Religion, geprägt in den Still einer individuellen Natur, 
Wein in ein bestimmt gestaltetes Gafäsz gegossen”’. 

Eerst wordt nu de vroomheid van Luther naar haar wezen 
geteekend en daarna die zelfde vroomheid in haar historisch 
milieu geplaatst. 

De eerste grondtrek van Luthers zielsbestaan is zijn wer- 
kelijkheidszin, zijn zich zoo conscientieus gebonden gevoelen 
aan de realiteit. Hieruit vloeiden nu onder den invloed der 
‚Heilige Schrift voort zijn diepgaand schuldbesef, zijn vrees 
om tegen zijn geweten te handelen en die onbeperkte ge- 
hoorzaamheid aan den Bijbel, welke hem zeggen deed : „Sola 
scriptura! Gefühl, Wille, Erkenntnis — der ganze Mensch 
wird von hier aus in Anspruch genommen. Als begeleidende 
verschijnselen komen hier in aanmerking zijne „Abneigung 
gegen alles WVisionäre; zijn vrij zijn van alles wat over- 
spannen en sentimenteel is; zijne naiveteit of kinderlijke 
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openheid; zijn verwantschap „mit dem Geiste der Wissenschaft.’ 

De tweede grondtrek van Luthers zielsbestaan is zijn ver- 
trouwen. Onder den invloed van het Evangelie kenmerkt 
Luther zich door zijn machtig vertrouwen op God in Christus. 
Vandaar zijn blijmoedig geloof, zijne verzekerdheid van het 
heil in Christus; zijn mannelijk optreden; zijn afwijzen van 
't steunen op eigen kracht en van het maken van allerlei 
berekeningen ; zijne sympathie voor deze aarde als't tooneel 
van Gods scheppende en herschapende werkzaamheid; en. 
zijn verlangen naar den hemel. 

Volgt ten besluite van het eerste hoofdstuk nog een para- 
graaf getiteld „Gemüt', waarin Luthers vroomheid in hare 
innerlijke eenheid, hare beperking en haar Duitsch type wordt 
blootgelegd. 

Zoo komt de Schrijver tot zijn tweede hoofdstuk. 

Achtereenvolgens teekent hij nu: de „kirchlich-völkstümliche, 
de apokalyptische, de mystische, en de met den geest van 
het Humanisme gedrenkte vroomheid, terwijl hij daarna aan- 
wijst, hoe Luther reformeerend op deze 4-erlei levenshouding 
inwerkte en zoo het goede daaruit opnam. 

In het slot typeert de Auteur de vroomheid van Luther 
als „eine Mitte zwischen Materialisierung und Spirituali- 
sierung des frommen Lebens.’ 

Uit dit overzicht blijkt duidelijk, hoe op 89 bladzijden ons 
zeer veel geboden wordt. Met voorliefde behandelde de 
auteur in levendigen stijl, met groote kennis van de Luther- 
literatuur en met wijsgeerigen zin zijn onderwerp. Dit boek 
wijst in menig opzicht den weg aan hen, die een deel der 
historia pietatis wenschen te behandelen. 

Mijne voornaamste bedenkingen zijn: le dat bij mij wel 
eens de gedachte rees of de auteur niet te sterk betoogde, 
of er wel altoos genoegzame grond voor zijn betoog in de 
data van Luthers geestelijk bestaan voorhanden was; 2e dat 
de beteekenis der wedergeboorte en 't verband tusschen 
schepping en herschepping met betrekking tot het Christelijk 
karakter helderder uiteengezet hadden moeten worden; 3e 
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dat aan het Calvinisme niet voldoende recht wedervaart 
(b.v. op s. 24/25 en s. 26); en 4e dat de Schrijver waar- 
schijnlijk onder den invloed van den jammerlijken wereld- 
oorlog zijn boek nu en dan ontsiert door het overdreven 
gewicht, hetwelk hij aan het Duitscher zijn van Luther toe- 
kent (sterk b.v. op s. 59). 

Ondanks deze feilen blijft 't echter een zeer waardevol en 


aantrekkelijk geschrift. 
HONIG. 


Anastasius’ „Wechwyser’"', Bullingers „Huys- 
boeck” en Calvyns „Institutie’ vergeleken 
in hun leer van God en mensch. Eene blad- 
zijde uit de vaderlandsche theologie vóór de 
Syn. van Dordrecht door Dr. G. OORTHUYS, 
Predikant bij de Nederd. Herv. Gemeente te 
Amsterdam. (XIX — 233 bl). N.V. Boek- 
handel en Drukkerij voorheen E. J. BRILL, 
Leiden 1919, 


De bedoeling van deze studie is een bijdrage te leveren 
tot de kennis der Nederlandsche Reformatie en der Gerefor- 
meerde Kerk van Nederland vóór Dordrecht (bl. XI). Wech- 
wyser, Huysboeck en Institutie zijn de drie geschriften, die 
in de jaren: vóór Dortd door ons volk het drukst gelezen 
werden, die elk een aparte strooming, ja zelfs een aparte 
phase in de Nederlandsche Reformatie vertegenwoordigen 
en zonder welke daarom de groote synode met haar voor- 
en nageschiedenis niet recht verstaan en gewaardeerd kan 
worden. Na aldus in een voorwoord de keuze van zijn 
onderwerp gemotiveerd te hebben geeft de schrijver, voor- 
dat hij tot de behandeling ervan overgaat, eerst nog een 
breede inleiding over de genoemde werken, waarin hij memo- 
reert wat het historisch onderzoek dienaangaande aan het 
licht heeft gebracht. En dan volgt in drie hoofdstukken 
de vergelijking. Het eerste handelt over de Schrift, het tweede 
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over God, het derde over de schepping, den mensch, de 
zonde en de praedestinatie. Daarbij wordt deze methode 
gevolgd: eerst worden telkens Anastasius, Bullinger en Calvijn 
breedvoerig geëxcerpeerd, en vervolgens wordt het geëxcer- 
peerde vergeleken. Een dergelijke werkwijze heeft stellig 
dit voor (gelijk ook door den schrijver opgemerkt wordt, 
bl. 37), dat we daardoor in de gedachtenwereld der ver- 
schillende auteurs eenigszins thuis raken, wij leeren den aard 
en den geest van hun werk aldus beter kennen dan uit 
enkele abrupte citaten. Maar daar staat ook een schaduw- 
zijde tegenover. Want heel wat wordt aldus geciteerd, dat 
van geenerlei of althans van zeer ondergeschikte beteekenis 
is voor de quaesties, waarom het hier gaat, en dus gevoegelijk 
achterwege had kunnen blijven. Wat nu in 219 bladzijden 
afgehandeld wordt, had zeker in 100 bladzijden niet minder 
duidelijk gezegd kunnen zijn. — Reeds in het eerste hoofdstuk 
vindt dr. O. gelegenheid erop te wijzen, hoe weinig recht 
men heeft Calvijn's theologie in tegenstelling met die van 
Anastasius of Bullinger als speculatief-intellectualistisch te 
brandmerken. Terecht wijst hij erop, hoe Calvijn door zijn 
leer van het testimonium Spiritus Sancti een veel meer 
soteriologische Schriftbeschouwing voordraagt dan Anastasius 
en Bullinger, die voor de goddelijkheid der Schrift slechts 
historische argumenten aanvoeren (bl. 71). Minder juist komt 
me voor het argument, dat de schrijver voor dezelfde stelling 
aan Calvijn's begrip van de analogia fidei wil ontleenen. 
Volgens dr. O. zou nl. Calvijn, in onderscheiding van 
Bullinger, niet de fides quae, maar de fides qua creditur 
bedoelen, wanneer hij van analogia fidei spreekt (bl. 70). 
Maar in de opdracht aan Frans I, waarheen dr. O. verwijst, 
betoogt Calvijn juist met een beroep op Jerem. 2 vs. 13, dat 
de leer, die hij verkondigt, mef Gods Woord in overeen- 
stemming is. In zijn commentaar op Rom. 12 vs. 6 schrijft 
hij: Fidei nomine significat (Paulus) prima religionis axiomata, 
quibus quaecunque doctrina deprehensa fuerit non respondere, 


falsitatis sic convincetur (C.R. LXXVII, 239). En in de 
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Institutie past hij de analogia fidei in deze objectieve betee- 
kenis meer dan eens toe (zie b.v. IV, 16, 4 en IV, 17, 32). — 
Ook aan het slot van het tweede hoofdstuk komt de schrijver 
tot de conclusie, dat Calvijn als bijbelsch-soteriologisch theo-- 
loog voor Anastasius en Bullinger in het minst niet onderdoet, 
ook al bestaas inzóówerre tusschen Huysboeck en Institutie 
verschil — een verschil, dat zich eveneens in de Schriftleer liet 
constateeren —, dat in het eerste meer nadruk wordt gelegd 
op den universeelen, in de laatste op den particulieren heils- 
wil Gods. — Komen tot zóóver de drie geschriften in hoofdzaak 
met elkander overeen, in de leer van de schepping, den 
mensch, de zonde en de praedestinatie, waarover het derde 
hoofdstuk handelt, althans ten aanzien van beide laatstge-- 
noemde onderwerpen, gaat elk zijns weegs en kiest een eigen 
richting. Anastasius blijkt onder invloed van Melanchthon en 
Erasmus Semi-Pelagiaan te wezen. Bullinger zegt wel, dat 
het geloof en zelfs het gebed om geloof een gave Gods is, 
maar laat toch door zijn universalistische neigingen de prae- 
destinatieleer los. Calvijn handhaaft de praedestinatieleer 
onverzwakt en staat dus in dezen niet alleen tegenover Ana- 
stasius, maar ook vrij scherp tegenover Bullinger (blz. 213). 

Alleen op dit allerlaatste punt lijkt mij de conclusie van. 
dr. O. niet geheel juist. Dr. O. spreekt telkens van drie 
richtingen en drie wegen en doet het min of meer voorkomen, 
alsof Bullinger even ver van Calvijn als van Anastasius staat 
(blz. XIX, 185, 205). Maar in werkelijkheid bestaat er ten 
opzichte van het praedestinatie-probleem slechts tweeërlei 
mogelijkheid : òf God, òf de mensch heeft de difinitieve beslissing 
in handen inzake ‘s menschen zaligheid; een middenweg is er 
niet. Wordt nu de quaestie alzoo gesteld, dan staat Bullinger- 
beslist aan de zijde van Calvijn tegenover Anastasius. Ana- 
stasius is in beginsel (Semi-)Pelagiaan, hoe voorzichtig hij zich 
ook moge uitdrukken; Bullinger daarentegen is met Calvijn 
Augustiniaan, óók in zijn Huysboeck, hoe zwak zijn uitlatin- 
gen over de praedestinatie ook zijn. Het is waar, dat Bullinger 
met betrekking tot 's menschen val niet van praedestinatie, 
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‚doch van praescientia spreekt; doch is deze uitdrukking niet 
hieruit te verklaren, dat hij bevreesd is God tot auteur der 
zonde te maken? Hij erkent toch ook, dat God door Zijn 
almacht de zonde wel verhinderen kon, maar dit niet wilde 
doen (blz. 118). En hoe slap Bullinger zich ook over de 
praedestinatie moge uitspreken, dit neemt niet weg, dat hij 
het feit der praedestinatie toestemt. „God heeft van der 
eeuwigheid aan door onveranderlijken raad tevoren besloten, 
wie daar zal zalig of verdoemd wezen, en het besluit des 
levens en des doods is kort en allen godzaligen openbaar” 
(blz. 114). „De praedestinatie steunt niet op onze waardig- 
heid of onwaardigheid en wordt daardoor niet bewogen, 
maar ziet op Christus alleen, uit enkel genade en barmhar- 
tigheid Gods des Vaders” (blz. 114). Het geloof is een gave 
‚Gods, ook het gebed om het geloof (blz. 116, 117), en_ 
vrucht der praedestinatie, geen voorwerp van praescientia. 
„Laat ons vast en in onze harten ingedrukt houden dat 
“God ons in Christus verkoren heeft, en dat Hij daarom het 
geloof in Christus geeft en vermeerdert dengenen, die het 
begeeren, en dat Hij zelf ons ingeeft en beweegt om te 
bidden’ (blz. 116, 207). M.i. wordt het oordeel van Frigland 
‚en Van ‘t Hooft over Bullinger's praedestinatie-beschouwing 
dan ook ten onrechte door dr. O. gewraakt. 

Natuurlijk wordt hiermee allerminst ontkend, dat er tusschen 
„Calvijn en Bullinger verschil bestaat. Calvijn laat aan de 
„uitspraken der Schrift over de verkiezing meer recht wedervaren 
„dan Bullinger. En het is de verdienste van dr. O., dat 
‘hij nog eens duidelijk aangetoond heeft, hoe juist hierom 
„Calvijn veel meer nog dan: Bullinger (laat staan: dan Anasta- 
„sius) den naam van bijbelsch theoloog verdient. 


S. P, DEE. 


